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; की 
'*प्रकाशकीय 


व्खोक-संस्कृति को प्रकाश में लाने की दिशा में 'कथालोक' 
को विद्वत्जनों का पूर्ण आशीर्वाद प्राप्त हुआ है । निश्चय ही प्रेरणा 
के सम्बल-बोल अ्रसमर्थ को भी सशक्त बना देते हैं। 'कथालोक' ने 
वर्ष १६९७० के अगस्त व सितम्बर अंकों में राजस्थान की लोक- 
संस्कृति के 'श्रद्धा पक्ष को जिस ललित रूप में उजागर किया वह 
अपूर्व था। आज उसी सामग्री को पुस्तकाकार प्रस्तुत कर पाने का 
यह साहस उन्हीं प्रेरणात्रों का फल है। 


“राजस्थान के लोकतीर्थं! की सृष्टि हमारे उन साहित्यकार 
बन्धुओं का श्रम-सृजन है जिन्होंने प्रदेश के दूरस्थ अंचलों से इसकी 
सामग्री को एकत्र किया । इस अवसर पर उनका अ्भिनन्दन करते 
हुए हमें अतीव प्रसन्नता है। भाई वेदव्यासजी एवं महेन्द्रजी भी 
बधाई के पात्र हैं जिनका स्पशे ग्रन्थ की शोभा बन गया है । 


विश्वास है 'कथालोक प्रकाशन! की इस दूसरी प्रस्तुति का 
भी पाठकगण उत्साह से स्वागत करेंगे । 


. +>-पनन्‍्नालाल बांदिया 


स्वकथ्य 


स्लीथों का लोकजीवन से नदी-नाव संजोग है, जो मानव की चेतन अ्रवस्था से ही 
इसके साथ चला थ्रा रहा है। मारत जैसे देश में जहां घर्म भव तक व्यक्ति से ऊपर माना 
गया है वहां तीर्थ भी ऋषि, मुनि एवं देवस्थल के रूप में माने गये हैं । यही कारण है कि 
भारत के छोटे से छोटे गांव, खेड़े या ढाणी में भी किसी न किसी देवता या साधु-सन्यासी 
की मूर्ति सम्पूर्ण पवित्रता के साथ पुजते हुए प्रतिदिन देखी जा सकती है। यहां का आ्राथिक, 
सामाजिक, सांस्कृतिक और राजनैतिक जीवन सभी प्रयासों के विपरीत धर्म से प्रेरित और 
पलल्‍लवित है । कई युग आये और अनेक अवतार हुए, कई राज्य बने और ग्रनेक राजा 
सिंहासन पर बैठे, कई धर्म वने और अनेक गुरू आराधित हुए पर भ्रभी तक लोकघर्म या 


लोकमान्यता के प्रतीक 'लोकतीर्थ” ज्यों के त्यों अपनी गौरवगाथा के साथ हमारी सांस्कृतिक 
अन्तर्चेतना से जुड़े हैं । 


भारत में ये तीर्थ मुख्य रूप से विभिन्‍न धर्मों से सम्बद्ध हैं; जैसे हिन्दू, मुस्लिम, 
सिक्‍्ख, ईसाई, जैन आदि । लेकिन धर्म की अनेकता के वाद भी भारतीय लोकजीवन में 
व्याप्त एकता की प्रन्तर्घारा ने इन अलग-अलग धर्मों को एक दूसरे से व्हुरूपों में जोड़ 
रखा है। हिन्दू तीर्थों पर मुसलमानों की श्रक्नीदत और मुस्लिम तीर्थों पर हिन्दुश्रों की 
प्रार्थना इस बात की साक्षी रूप में हर कहीं देखी जा सकती है । इन सभी तीर्थो की एक 
ही कथा है, जैसे कि विश्व के सभी धर्मों का एक ही रंग है । 


कहते हैं--जहां भगवान की मनोहर कथा होती है वहां गंगा, यमुना, वेणी, गोदावरी: 
सिन्घु और सरस्वती आदि सभी तीर्थ रहते हैं ॥ जिस घर में नित्य पृजा-पाठ होते हैं वह तो 
घर ही तीर्थ है। जहां साधु के दर्शन हों वह भी तीथ्थ है। जहां जड़; चेतन से मिले, 
ग्रन्धकार; प्रकाश से मिले, बुराई; मलाई से मिले या सद; असद्‌ से मिले वह तीर्थ है, वही 
लोक का सबसे पुण्यधाम है। यह तीर्थ नदी के किनारे हो सकता है, यह तीथ पहाड़ की 
कन्दरा या चोटी पर हो सकता है, यह तीर्थ वृक्ष की छांव में या खुली धूप में चदूतर पर 
हो सकता है, यह तीर्थ कॉंपड़ी के प्रांगण में या महल के किसी स्वर्णों मंडित कक्ष में भी हो 
सकता है; लेकिन इन सबको आस्था के कथालोंक ने जोड़ रखा हूँ, ऋतुग्रा के परिवर्तन 
और मान्यताओं के वर्गीकरण ने जोड़ रखा है। तीर्थ का अर्थ है--अवित्र करने वाला । 


सामान्यतः उस नदी, सरोवर, मन्दिर श्रथवा भूमि को तीर्थ कहा जाता है जहां ऐसी. 
दिव्यशक्ति है कि उसके सम्पर्क में जाने पर मनुष्य के पाप अज्ञात रूप से नष्ट हो जाते हैं । 
ऐसे तीर्थ तीन प्रकार के हैं। प्रथम--नित्य तोर्थ ( कैलास, मानसरोवर, काशी) । द्वितीय- 
भगवदीयतोर्थ (जहां भगवान का अवतार था लीला हुई हो)। तृतीय - संततीर्थ (सन्तों के 
चरण जहां पड़े हों या वहां उन्होंने देह त्याग किया हो )। इस दृष्टि से सारा भारतवर्ष ही 
लोकतीर्थ है जिसकी अपनी एक परम्परा और परिवेश है। यहां उत्पन्न हुए भनुष्यों की 
महिमा का गान देवता तक करते हैं । 


महाभारत तथा पुराणवर्शणित तीर्थ चार प्रकार के हैं। प्रथम-- प्राप्त तीर्थ (काशी, 
पुरी, रामेश्वर, पुष्कर, गोवर्धन, नर्मदा, कावेरी )। द्वितीय-- विकल्पसंयुत तीर्थ ( ऐसे तीर्थ 
जिनका तय करना संभव नहीं हो पाता कि सही कौनसा है श्र गलत कौनसा; जैसे-- 
वाल्मिकी आश्रम और शोणितपुर आदि ) । तृतीय- श्रर्धलुप्त तीर्थ ( ऐसे तीर्थ 
जिनके स्थान हैं, चिन्ह हैं पर नाम बदल गये हैं या वे बहुचचित नहीं हैं; जैसे --कालहस्ती 
का दुर्गा मन्दिर, कलकत्ता का शक्ति पीठ )। चतुर्थे-- लुप्त तीर्थ ( ऐसे तीर्थ जो भज्ञात हैं 
जैसे - ध्रूव ने कहां तपस्या की थी या श्री राम ने किस चौकी पर आसन लगाया था ) | 


अथवंवेद के श्रनुसार - 'तीथ्थे स्तरन्ति प्रवतो महीरिति यज्ञकृतः सुकृतो येन यन्ति ।' 
' बजुर्वेद के झनुसार - 'नमस्तीर्थ्याय च कूल्याय च नमः शष्षयाय च फेन्याय व ।! 


महाभारत के भ्रनुसार - तीर्थाठन-तीर्थाभिगमन यज्ञों से भी बड़ा है । विष्णु- 
स्मृति के अनुसार - महापातकी भी तीर्थानुसरण से शुद्ध हो जाते हैं । 


वायुपुराण के अनुसार तीर्थों की संख्या साढ़े तीन करोड़ है जब कि वाराह पुराण 
में तीथों की संख्या ६६ श्ररव बतलाई गई है। तीर्थ यात्रा का श्रधिकार सभी को है चाहे 
वे किसी भी जाति, लिंगया वर्ग के हों। तीर्थ पूजा की अनेकश: विधियां हैं जिनका 
उल्लेख नवधा भक्ति के अन्तर्गत भी नहीं बांधा जा सकता.। तीर्थों का अपना विधि-विधान 
है जो अलग-अलग दिशाओं में और प्रान्तों में घामिक कट्टरता की उतार-चढाव प्रणाली के 
साथ माना जाता है। भारत के हिन्दू-तीर्थ मुख्य रूप से दो रूपों में ( शैव और वैष्णव ) 
बंटे हुए हैं । प्रारम्भ से ही घर्मं एवं सम्प्रदाय के लोगों ने तीथों को अपनी प्रतिष्ठा एवं 
सम्पन्तता का स्थान बना रखा है) कुम्म का मेला, अ्रजमेर का उसे, तिरुपति का चढ़ावा' 


नाथद्वारा का प्रसाद-भोग, केदारनाथ की लिंग पूजा आदि इन सबके उदाहरण मात्र हो 
सकते हैं । 


भारतीय लोकजीवन में तीर्थों ने जहां सुदृढ़ सामाजिक एवं सांस्कृतिक सहयोग की 

भूमिका का निर्माण किया वहां. अ्रनग्रिन जड़ताओं एवं पोंगापन्थियों की लाभ-प्रणाली को 
. भी जन्म दिया। वास्तव में लोकतीर्थों की महिमा एवं गरिमा की शुद्धता को इन बनावटी 
एवं व्यावसायिक आध्यात्मवादियों ने बहुत नुकसान पहुंचाया है। झाज तीर्थ एवं घर्म की 
संकीर्ंता को नष्ट करने का प्रयास ही भारतीय लोक श्ञात्मा की संवेदना को जीवित रख 


आज 


पायेगा । राजस्थान के तीर्थ: इस संदर्भ में कुछ नवीनता और पारम्परिक विशिष्टता 
रखते हैं । राजस्थान के लिए प्राय: यह सोचा जाता है कि वह एक रेगिस्तान (मरुधर) है जहां 
पीने को पानी और तन सहलाने को छाया नहीं मिलती | लेकिन यह सब अश्रपूर्णा और 
विवशता का लेखन है जिसके लिए हम शोध विवाद में न पड़ कर तथ्य परक हृष्टि अपनाते 
हुए ही वस्तु स्थिति को जान सकेंगे । राजस्थान के विविध लोकगीत, लोककथा, लोकनृत्य 
एवं लोकतीर्थ इस वात के प्रमाण हैं कि इन तीर्थों में व्यापकता ही नहीं श्रपितु सम्पूर्ण 
भारतीयता का स्वर मुखरित है। गीत तथा कथाओं पर तो अलग-अलग जिले या क्षेत्रों के 
आधार पर यहां बड़ी संख्या में कहीं भर्ती का और-कहीं सही-सही काम भी हुआ है लेडिन 
'कथातोर्थ” का पक्ष इस दिज्ञा में प्री तरह अद्वूता रहा है । 


भक्‍्तगणा जो अपने-अपने देवताश्रों को पूजतते हैं, प्रायः एक स्पष्ट श्रपूर्णाता से बंधे 
लगते हैं। पुष्करराज में नहाने वाला यह नहीं जानता कि: अजमेर में ख्वाजा मुइनुद्दीन 
'चिशती की मक्कदस दरगाह का क्यां महत्व है, तो श्री महावीरजी जाकर श्राने वाला यह 
नहीं जान पाता कि रामदेवरा की भूमि किस महत्ता से जुड़ी है। यह क्रम राजस्थान के ही 
एक तीथ॑ के यांत्रियों का दूसरे तीर्थ के वारे में रहता है। तीर्थ पंरिचय' के प्रति यह 
उदासीनता हमारे समाज में पीढ़ियों से चली झा रही है। दस या वीस किलोमीटर की 
टूरी पर स्थित तीर्थ! एक-दूसरे से पूरी तरह अ्रपरिचित से हैं। इन स्थितियों में व्यवित 
सान्‍्यता या घारणा के स्तर पर पूरी तरह वंद कर रह जाता है फिर उसका यही मानस 
कुल मिलाकर धामिक या लौकिक संकीरणंता को जन्म देता है। भरत: यह आवश्यक है कि 
हम राजस्थान के सभी लोकतीर्थों की एक साथ व्यापक पृष्ठभूमि के साथ परिक्रमा करें । 


राजस्थान में ऐसे अ्रनेक तीर्थ हैँ जो हमें भारतीय संस्कृति के पुरातन से जोड़ते हैं । 
पुष्कर तीर्थ भारत का तीर्थराज कहलाता है तो श्रजमेर में ख्वाजा मुइनुद्टीन चिइती की 
दरगाह का सालाना उस राष्ट्रीय ही नहीं अपितु अन्तर्राष्ट्रीय घर्मयात्रियों को अपने 
अद्भुत मंजर से वांधे हुये है । जिस प्रकार गोगामेड़ी में तीर्थ सांपों के देवता गोगाजी श्र्थात्‌ 
जाहर॒पीर का समाधिस्थल है जो हमें गुरू गोरखनाथ के कालवैमव तक ले जाता है उसी 
प्रकार परबतसर में तेजाजी का मेला 'वचन पालन” की अनुकरणीय गाथा के पक्ष खोलता 
है । शीलमाता की डूगरी जहां चेचक की वीमारी के निवारण हेतु पूजा का स्थल माना 
जाता है तो देशनोक में चूहों की भीड़ में देवी की पूजा, अ्रसंख्य लोगों का ध्यात घामिक 
शक्ति की ओर इंगित करती है। तिलवाड़ा में रावल मल्लिनाथ, गलियाकोट में दाउदी 
बोहरा समुदाय के जनाव फखरूद्दीन, श्री महावीरजी में भगवान महावीर, घुकाम में विदनोई 
जाति के धर्मंगुरू जांभोजी, भरतृहरि में राजा मरतृहरि, ऋषभदेव में केसरियाजी, रामदेवरा 
में अद्ेतों के आराध्य (मुख्यरूप से) रामंदेवजी, मेंहदीपुर में हनुमानजी, सीकर जिले के रेवास 
ग्राम के पास .जीणमांता के मन्दिर में चौहान कुलोत्पन्न भगवती जीणा श्रौर गलताजी में 
गाल्व ऋषि के व्यक्तित्व पूजा के महत्वपूर्ण तीर्थवाम हैं बहां कोलायतंजी, फैलादेबी, 


' एकलिंगजी, वैशाखी, केशोराय पाटण, ओसियां, रणयम्भोर, रणकपुर, नाथद्वारा, लोहार्गल, 


वेणेश्वर आदि तीर्थ पौरारिगक महत्व के देवी-देवताओं की स्मृति परक भूमिका के पर्याय हैं । 


चार 


चार 


राजस्थान के यह लोकतीर्थ समय-काल और परिस्थिति के विभिन्‍न स्वरूपों पैर. हू 
एक साथ कुछ कहते से लगते हैं | यहां के लोहार्गल तीर्थ को महर्षि वेदव्यास ने बदरीकाश्रम 
के तुल्य माना है। इसी प्रकार आबू का दिलवाड़ा जैन मन्दिर, केलाशपुरी का एकलिंगजी 
मन्दिर, रणकपुर का जैन मन्दिर तथा केशोरायपाटण, मंडोर के मन्दिर भारतीय कलासूल्यों 
की विकसित एवं प्रभावशाली दिशा पर गहरा प्रकाश डालते हैं। राजस्थान के लोकतीथ 
सभी स्वरूपों में यहां के लोकरंग को दर्शाते हैं जिनकी तुलना में भारत का अन्य तीर्थ परिवार 
नहीं हो सकता । 


राजस्थान के तीर्यों की यह परिक्रमा किसी आकस्मिक विचार या प्रेरणा का 
दिपय नहीं रही अपितु एक लम्बी लोकविविधा एवं मन्तोदशा की परिकल्पना रही है। 
लम्बे उत्तार-चढ़ाव और विधान के वाद यह योजना पाठकों को हम पहली बार कथालोक 
(मासिक) के (अ्रगस्त, सितम्बर व भ्रक्तूबर, ७० अंक) माध्यम से दे पाये थे। खंडों में विभक्त 
इस तीर्थ यात्रा को समी पाठकों ने (खासकर राजस्थान के बाहर) परिचय एवं नवीनता के 
स्तर पर ॒मलीभांति सराहा। इस पाठकीय प्रतिक्रिया के परिणामस्वरूप ही हमने इन 
विखरे चित्रों को “राजस्थान के लोकतीथ्थ” क्रम में एक साथ प्रस्तुत किया है जो किसी 
शोधकर्ता के लिये भी उतने ही उपयोगी हैं जितने कि अ्रसंख्य उत्सुक तीर्थ यात्रियों के लिये । 


राजस्थान के लोकजीवन से सम्बद्ध अन्य विषयों पर भी हम आने वाले समय में 
कुछ और संग्रहणीय सामग्री देने के प्रयास में रत हैं जिसे आपका अनुभूतिपरक विचार- 
संकेत सफल बनायेगा, ऐसी आशा है । 


“राजस्थान के लोकतीर्थ' के सहंयोगी लेखकों के प्रति श्राभार तो मात्र औपचारिकता 
होगी । मैं एक कलमजीवी के नाते सभी साथी लेखकों को उनके श्रात्मीय योग के लिये 
कथालोक परिवार एवं व्यक्तिगत रूप से धन्यवाद देता हूँ। मेरे लेखक साथियों का बल 
ही मेरा बल है यह कहते मुझे प्रसन्‍नता अनुभव हो रही है । 


'कथालोक' और 'लोकतीर्थ' बहुत सीमा तक परिक्रमा के दो उज्जवल बिन्दु हैं जिन्हें 
मैं चन्द छाब्दों से नहीं वांघनां चाहता । भाई महेन्द्र जैन, श्री पन्‍्नालाल बांठिया, भाई 
योगेशचन्द्र शर्मा और आवरण सज्जाकार भाई पारस भंसाली मेरी इस तीर्थ यात्रा में कथा 
के हर अंग से जुड़े हैं, जिन्हें में कभी भूल नहीं पाऊगा । 


प्रस्तुत 'रचना' आपको चेतना देगी, इसी मत-सम्मत के लिये प्रस्तुत है । 


स्वतन्त्रता दिवस, १६७१ 
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पृष्करराज 


० श्री शमशेर सिंह 


ल्यंड्रेथेराज पृष्कर अजमेर के उत्तर-परिचम में ११ किलोमीटर की दूरी पर 
झरावली पर्वत की सुरम्य घाटी में समुद्र तल से ५३० मीटर की ऊँचाई पर स्थित है । 
पुष्कर की जनसंख्या लगभग 5,००० है। अ्रजमेर से पुष्कर का रास्ता प्रसिद्ध आनासागर 
फ्रील के किनारें-किनारे होता हुआ नाग पर्वत को लांघ कर पुष्कर की घाटी में प्रवेश 
करता है। पुष्कर की गणना हिन्दुओं के पांच भुख्य तीर्थ-स्थलों में की जाती है । चार श्रन्य 
मुख्य तीर्थ हैं कुरुक्षेत्र, गया, गंगा तथा प्रयाग । 


प्रत्येक पूर्णिमा को लगभग २,००० .यात्री यहां आते हूँ। प्रत्येक .वर्ण कार्तिक 
शुक्ला एकादशी से कार्तिक पूर्णिमा तक पुष्कर में एक विज्ञाल मेला भरता है जिसमें देश 
के कौने-कौने से लगभग डेढ़ लाख यात्री भाग लेते हैं । वेशाख शुक्ला एकादशी से वैशाखी 
पूर्णिमा तक एक और भी मेला यहाँ लगता है जिसमें आस-पास के स्थानों के लगभग ६,००० 
यात्री भाग लेते हैं। सामान्य दिनों में भी पुष्कर की यात्रा करने वालों की संख्या काफी 
रहती है जिनकी सुविधा के लिये अजमेर से बसें, तांगे आ्रादि चलते रहते हैं। पुष्कर का 
मिकटतम रेलवे. स्टेशन अजमेर है जो परिचमी रेलवे की .दिहली-अहमदाबाद लाइन 
पर स्थित है। कातिक मेले के समय रेलवे विभाग की ओर से विशेष. रेलें तथा राज्य 
परिवहन निगम द्वारा विशेष बसें चलाई जाती हैं । इनके अलावा बहुत से यात्री देश के कई 
भागों से विशेष बसों द्वारा पुष्कर आते हैं । 


यात्रियों की सुविधा के लिये पुष्कर में लगभग २५ घमंशालायें हैं जहां वे तीन 
दिन तक बिना किसी शुल्क के ठहर सकते हैं । 


पौराणिक युग से ही पुष्कर पर स्नान, दान, तर्पणादि का विशेष महात्म्य है । 
पद्म पुराण के सृष्टि खण्ड में पुष्कर की उत्पत्ति व महत्ता का विशद वरंन है। पितामह 
ब्रह्मा को एक वार यज्ञ करने की उत्कट इच्छा हुई। तो उनके सामने यह समस्या खड़ी हुई कि 
यज्ञ किस स्थान पर किया जाये । उन्होंने सोचा कि भगवान विष्णु की नाभि से प्रकट 
हुए उस कमल को (जिससे ब्रह्मा जी स्वयं प्रकट हुए थे) ही वेदपाठी ब्राह्मण पुष्कर तीर्थ 
कहते हैं । तीर्थराज पुष्कर उसी का व्यक्त रूप है। इस प्रकार सोचकर उन्होंने एक कमल 
को इस इच्छा से पृथ्वी पर गिरा कर तीन वार उछाला और उन तीनों जगह पर उसकी 
पंखड़ियां विखर गई जहां से जल प्रकट हुआ । यह तीनों स्थान ही क्रमशः--ज्येष्ठ, मध्य, 
व कनिष्ठ पुष्करों के नाम से प्रसिद्ध हुए। इन तीनों पुष्करों के स्वामी क्रमशः ब्रह्मा, 
विष्णु तथा महेश हुए । ज्येष्ठ पुष्कर ही सामान्यतः पुष्कर कहलाता है । कनिष्ठ पुष्कर 
बूढ़ा पुष्कर भी कहलाता है | 


इस यज्ञ में ब्रह्म जी ने सभी देवताओं तथा ऋषि-मुनियों को आमन्त्रित 
किया । कार्तिक शुक्ला एकादशी को यज्ञ प्रारम्भ हुआ । एक योजन भूमि ब्रह्माजी ने यज्ञ 
के लिए निश्चित की श्रतः इस पुण्य क्षेत्र का विस्तार एक योजन है। भ्रत्येक आमंत्रित 
देवतादि को उनका काम सौंप दिया गया | जब यज्ञ की सभी तैयारियां पूरी हो चुकी, 
सभी आमंत्रित गण अपने अ्रपने सुनिश्चित कर्म में प्रयुक्त हो गये और ब्ह्माजी यज्ञ की 
दीक्षा लेने को तैयार हुए तो उन्हें मालूम हुआ कि उनकी पत्नी सावित्री वहां नहीं है । 
नारदजी को उन्हें बुलाने भेजा गया । सावित्री ने संदेश पाकर पवन को लक्ष्मी, पावंती व 
इन्द्राणी को बुलाने भेजा और ब्रह्माजी को यह कहलवा दिया कि वे उन तीनों के साथ 
आयेंगी । इधर दीक्षा का मुहूर्त निकलता जा रहा था। ब्रह्माजी सिर पर अमृत कलश 
लिये खड़े थे । जब देर होती दिखाई दी तो उन्होंने इन्द्र से कहा कि किसी कन्या को शीक्र 
यहां ले आओ जिससे विवाह कर मैं यज्ञ प्रारम्भ करू क्‍योंकि यह दीक्षा का मुह॒र्त निकलता 
जा रहा है और साथ ही मुझे श्रमृत कलश का भार वहन करने में कठिनाई हो रही है । 
इस श्राज्ञा को पाकर इन्द्र गया श्नौर एक गुर्जर कन्या को ले श्राया। यज्ञ स्थल पर 
लाने से पूर्व उसने उस कन्या को एक गाय के दरीर में मुख की ओर से प्रविष्ट कराकर 
पूछ की ओर से निकाल कर शुद्ध किया | यज्ञ-स्थल पर उस कन्या को लाते ही उसने 
यह बृतांत कहा---सभी उपस्थित जनों ने गाय के गर्भ से जन्म लेने के कारण उस कन्या 
को पवित्र व द्विज माना । गाय के गर्भ से जन्म होने के कारण यह गायत्री नाम से विख्यात 
हुई । बह्माजी ने गायत्री से विवाह कर यज्ञ का कार्य आरम्भ किया । 


यज्ञ का कार्य प्रारम्भ हुआ ही था कि उसमें अकस्मात बाबा उठ खड़ी 
हुई । एक नंग-धड़ग आदमी अभ्रचानक ही न जाने कहाँ से आ्राया ओर अआत्मत', भात्मत्‌' 
चिल्लाते हुए उसने एक खोपड़ी फेंक दी । जब उस खोपड़ी को बाहर फिकवाया जाने लगा 
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तो वहां एक की बजाय दो खोपड़ियां दिखाई दीं और जैसे जैसे उन्हें वहाँ से हटायां “गया . 
उनकी संख्या उतरोत्तर बढ़ती गई। अन्त में भगवान शिव ने ब्राह्मणों के निवेदन पेंर 
इस झछार्ते के साथ सब खोपडियां हटवाई कि पुष्कर में उनका भी एक स्थान बनेगा । इस 
पर एक शिव-लिग की स्थापना हुई जो “आत्मतेश्वर! नाम से विख्यात हुआ क्‍योंकि यह 
नंगा आदमी, जो वास्तव में भगवान पिनाकपारि ही थे, वहां 'आत्मत्‌', 'आत्मत्‌' चिल्लाते 
हुए आये थे । इस स्थान का अपश्र श नाम अटपटेश्वर भी है। 


यज्ञ का काये फिर प्रारम्भ हुआ ही था कि ब्रह्माजी की स्त्री सावित्री वहां आ्राईं। 
उन्होंने गायत्री को ब्ह्माजी के पास बंठकर यज्ञ विधान करते देखा तो सारी स्थित्ति 
उनकी समझ में आगई । ब्रह्माजी द्वारा दूसरी स्त्री से विवाह कर लेने के कारण वह न केवल 
उन्हीं पर बल्कि यज्ञ में भाग लेने वाले सभी देवतादि पर भ्त्यन्त फ्रोघित हुईं और उन्होंने 
उन सबको श्राप दिया तथा नाराज होकर पास के एक पवेत शिखर पर चली गईं जहां 
उनका एक मन्दिर बना हुआ है। उनके चले जाने पर ब्रह्माजी ने उपस्थित जनों से यज्ञ आरम्भ 
करने के लिए कहा तो उन सभी ने उनको निवेदन किया कि पहले सबका श्राप निवारण 
होना चाहिये । गायत्नी ने उन सभी का श्राप निवारण किया और इस प्रकार उनका एक 
नाम श्राप-विमोचिनी हुआ । 


इसके बाद दक्षिण-दिशा से कुछ ब्राह्मण वहां भ्राये । वे सभी के सभी बहुत 
कुरूप थे। जैसे ही उन्होंने पुष्कर में स्तान किया वे सुन्दर हो गये । जिस स्थान पर उन्होंने 
स्नान किया वह 'सुरूप घाट' के नाम से जाना जाता है। 


कार्तिक शुक्ला द्वादशी को ब्राह्मणों ने ब्रह्म जी से पूछा कि कहां नहायें । ब्रह्मा 
जी ने उन्हें प्राची सरस्वती में स्तान करने को कहा । सरस्वती जो लुप्त हैं; पुष्कर में पांच 
धारागरों--सुप्र भा, सुधा, कनका, नन्‍्दा तथा प्राची सरस्वती के रूप में प्रकट हुई हैं। 
इन पांच धाराझों में से प्रथम तीन तो क्रमशः ज्येष्ठ, मध्यम व कनिष्ठ पुष्कर में गिरती 
हैं । नन्‍्दा व प्राची सरस्वती नन्‍्द के पास मिलती हैं और वहां से लूनी नदी के नाम से 
जानी जाती हैं। इस दिन यज्ञ में ब्रह्माजी के पुत्र सनातन ऋषि के पुत्र बटु ने यज्ञशाला में 
एक सांप छोड़ दिया जो भृगु ऋषि के पांचों से लिपट गया। इस पर फ्रोधित होकर भूमुं 
तषषि के पुत्र ज्यवन ने बटु को सर्प बनने का श्राप दिया। इस श्राप से घबरा कर बदु 
पितामह ब्रह्मा के पास पहुंचा। ब्नह्माजी ने उसे ढाढस बंधाया और वरदान दिया कि वह 
नागों के नवें कुल का चलाने वाला कुलपुरुष होगा और उन्होंने उसे समीप ही नाग- 
पवत पर रहने का आदेश दिया । यह जगह 'नाग-कुण्ड' के नाम से जानी जाती है। श्रावण 
कृष्णा पंचमी को यहां स्नान पूजन का विशेष महत्व है। 


इसके बाद कारतिक पूर्णिमा तक यज्ञ का कार्य निविध्न चलता रहा । इस दिन 
ब्रह्माजी ने ब्राह्मणों को पृष्कर क्षेत्र में स्थित सभी कुण्डों आदि की परिक्रमा कर 
गया कूप” (गया कुण्ड) में स्नान करने को कहा । 
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यज्ञ पूरा होने परः पुष्कर इतना पवित्र तीर्थ बन गया कि इसे तीर्थराज की 
संज्ञा प्राप्त हुई बड़े से बड़े पापी भी यहां केवल स्नान मात्र के पापों के-चंगुल से छूट 
कर स्वर्ग के अधिकारी. होने लगे । इस पर देवताश्रों ने ब्रह्माजी से अनुरोध किया कि 
यदि यही क्रम चलता रहा तो सभी लोग स्वर्ग पहुंच जायेंगे और सृष्टि क्रम चलना 
मुश्किल हो जायेगा। हस पर ब्रह्माजी ने कहा कि अब से यहाँ पर त्तीथ का वास केवल 
कार्तिक शुक्ला एकादशी से कार्तिकी पूर्णिमा तक ही रहेगा और वाकी समय में तीर्थ 
अ्न्तरिक्ष में वास करेगा । आपोहिष्ठा मयो भुवास” आदि मन्‍्त्रों से पाठ करने पर सामान्य 
दिनों में भी पुष्कर पर तीर्थ का फल होता है । शुद्रों को केवल ओ्रोमु नमो भगवते वासुदेवा 
मन्त्र का जाप करने से ही तीर्थ का फल प्राप्त होता है । 


कालान्तर में इस तीर्थ का विस्मरण हो गया और मंडोर के राजा नहारराव 
(नहाड़राव) परिहार द्वारा इसका पुनरुद्धार हुआ । राजा नहारराव एक शूकर का आखेट 
करते हुए इस स्थान पर जा निकले और उन्होंने यहां के जल से आचमनादि किया तो उनका 
बहुत दिनों का एक असाध्य चर्म रोग जल-स्पशे के कारण ठीक हो गया । इस स्थान की ऐसी 
महत्ता ने यहां पर एक ताल खुदवाया और घाट वनवाये । ऐसी आख्यायिका है कि इस ताल 
को खोदने का कार्य गुजेर-गौड़ ब्राह्मणों द्वारा हुआ । जो ब्राह्मरा इस कार्य में लगे वे पुष्करणा 
ब्राह्मण के नाम से विख्यात हुए 


पुप्कर भील अन्डाकार है। यह लगभग १० मीटर गहरी है। इसके चारों 
और ५२ घाट हैं जिनमें से वराह घाट, ब्रह्म घाट व गऊ घाट विशेष प्रसिद्ध हैं। वराह घाट 
पर स्नान का विशेष महत्व माना जाता है क्‍योंकि ऐसी आ्राख्यायिका है यहां विष्णु 
भगवान वराह के रूप में प्रकट हुए थे। ब्रह्म घाट पर त्रह्माजी ने यज्ञ की पूर्ति कर विष्णु 
व महेश के समक्ष स्नान किया था | सन्‌ १७०४५ ईस्वी में सिखों के दसवें गुरु गोविन्दर्सिह 
जी ने गऊ घाट पर ग्रंथ साहव का पाठ किया था । सन्‌ १८०६ ईस्वी में मराठों ने यहां 
सवा लाख रुपया खर्चे कर एक छतरी वनवाई । सन्‌ १६११ ईस्वी में जाज पंचम की स्त्री 
रानी मेरी ने गऊ घाट पर जनाना घाट वनवाया | इसी घाट पर महात्मा गांधी की 
अस्थियों का विसर्जन हुआ था और तभी से यह गांवी घाट भी-कहलाता है । इसी घाट 
पर प्रात: सायं दोनों संध्याओं के समय पुण्करराज का पुजज व आरती होती है तथा 
दीपदान किया जाता हैं । जल पर तैरते हुए जलते दीपक मनोरम दृश्य उत्पन्न करते 
हैं। राजस्थान के. लगभग सभी राजघरानों व अन्य घनिक के मकान पुप्कर भील के 
चारों ओर बने हैं । पुप्कर की सीमा में किसी भी प्रकार की जीव-हत्या निपिद्ध है। 


मेले के दिनों में तो प्रातः तीन बजे से ही यात्री पुप्कर स्नान तर्पणादि प्रारम्भ 
कर देते हैं जो दित भर चलता रहता है । नारियल, फूल, चन्दनादि से पुप्कर का पूजन 
कर यात्री नहाते तथा आचमनादि करते हैं। तत्पदचात्‌ पूर्वजों का नाम लेकर तर्पण 
दानादि करते हैं । मिट्टी के प्रज्ज्वलित दीपक पत्तों पर रख कर जल में प्रवाहित किये जाते. 
हैँ क्योंकि यहां दीपदान का विश्ञेप महात्म्य माना जाता है । इसके बाद यात्री * ब्रह्माजी 
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के मन्दिर में दर्शन करने जाते हैं । ऐसी जनश्रुति है कि सारे भारत में केवल यही एक 
बरह्याजी का मंदिर है। ज्येष्ठ पुष्कर पर स्तानादि कर बहुत से यात्री मध्यम व कनिष्ठ 
पुष्कर दोनों पर अथवा केवल कनिष्ठ पुष्कर पर स्नान तर्पणादि के लिए जाते हैं । ज्येष्ठ 
पृष्कर से मध्यम पुष्कर व कनिष्ठ पुष्कर क्रमशः ५ व ८५ किलोमीटर पर स्थित हैं। तीनों 
पुप्करों की परिक्रमा पांच कोसी परिक्रमा कहलाती है । पुष्कर के चारों ओर स्थित सभी 
पुण्य स्थलों की परिक्रमा चौबीस कोसी परिक्रमा कहलाती है जो सात दिन में पूरी होती 
है । इसे पेंचभीष्म स्नान भी कहते हैं । 


ज्येष्ठ पुष्कर से एक किलोमीटर की दूरी पर भृ हरि की गुफा है। ऐसी 
जनश्रुति है कि राजा भतृ हरि ने यहां योग लेने के बाद तपस्या की थी । यह भी दर्शनीय 
स्थल है । 


ज्येष्ठ पुष्कर से ६ किलोमीटर की दूरी पर गया कुन्ड है जहां यदि किसी भी 
महीने की शुक्ल पक्ष की चतुर्दशी को मंगलवार हो तो गया तीर्थ.का आविर्भाव. माना जाता 
है । इस अवसर पर. आस-पास के स्थानों से हजारों यात्री यहां आते हैं । 


पुष्कर में लगभग ४०० मन्दिर हैं जिसमें ब्रह्माजी का मच्दिर मुख्य कहते हैं । 
इसे झौरंगजेब के राज्यकाल में तोड़दिया गया था । सन्‌ १७१६ ईस्वी में जयपुर की एक 
ब्राह्मण स्त्री ने इसका जीराॉडार करवाया । बाद सें दौलतराव सिन्धिया के एक मन्‍त्री 
गोकूलचन्द्र पारीक ने इसे वनवाया । ब्रह्माजी के मन्दिर के पास के पहाड़ों की चोटियों पर 
सावित्री व श्रापमोचिनी (गायत्री) के मन्दिर हैं। नये बने मन्दिरों में रंगणी का मन्दिर 
दर्शनीय है ।॥ यहां विष्णु, लक्ष्मी व नूसिहजी की मूर्तियां प्रतिष्ठित हैं । 


मेले के दिनों में पुष्कर एक बहुत ही कार्यरत व शोर-शराबे से पूर्ण स्थान हो 
जाता है। अजमेर तथा आस-पास के अन्य इलाकों से सैकड़ों दुकानदार तरह तरह का 
सामान मेले में बेचने के लिए लाते हैं । इन दुकानदारों में अधिकतर हलवाई तथा छोटी- 
मोटी चीजें बेचने वाले होते है । एक अस्थायी बाजार लग जाता है । काठियां, रकाब, 
भूले, गोरबन्द, मालायें, घंटियां, हाथीदांत का सामान, छुपे हुए कपड़े, पीतल के बर्तन आदि 
नागौर, मेड़ता, अजमेर, जोधपुर व जयपुर आदि से विकने के लिए आते हैं। मनिहारी व 
अन्य छोटे-मोटे सामानों की दुकानें सड़क के दोनों ओर लग जाती हैं। मेले में आने 
वालों के मन वहलाने के लिए तरह-तरह के मनोरंजनों के साधन जेसे सिनेमा, नुमाइश 
सांस्कृतिक प्रोग्राम तथा विभिन्न खेलों की प्रतियोगिताओं आदि का आयोजन किया जाता 
है । बहुत से भोपरा, भगत, भाट आदि पुराने वीरों की वीर-गाथायें आदि गाकर लोगों का 
मनोरंजन करते हैं.। साधू, सन्‍्यासी, दवा बेचने वाले आदि भी बहुत बड़ी संख्या में इकट्छे 
होते हैं। 
हक, 
| 


राजस्थान के लोकतीर्थ ॥१५ 


गोगामैड़ी 


७ श्री सू्यंशंकर पारीक 





बटउरजस्थान के लोक-देवता गोगाजी चौहान की मान्यता राजस्थान, पंजाब, 
उत्तरप्रदेश, हरियाणा, हिमाचल, मध्यप्रदेश, गुजरात एवं दिल्ली श्रादि प्रांतों में एक लम्बे काल 
से रही है | गोगांजी पंच पीरों में एक प्रसिद्ध पीर तथा सांपों के देवता माने जाते हैं । 
गौगामड़ी उनका सबसे बड़ा स्मारक तथा धाम है, जहां उनकी स्मृति में प्रति वर्ष भाद्र पद 
भास में दो बड़े मेले लगते हैं । राजस्थान के लोक-तीर्थो में गोगामड़ी का विशिष्ट स्थान है । 
लाखों लोगों का यह श्रद्धा स्थल है । 


ह गोगामैड़ी राजस्थान के गंगानगर जिले में नोहर कस्बे से लगभग ३९ 
किलोमीटर दक्षिण में है तथा उत्तर रेल्वे.के सादुलपुर जंकशन से हनुमानगढ़ जाने वाले 
रेल-पथ का एक छोटा स्टेशन है । यहाँ से गोगामड़ी मंदिर १ किलोमीटर उत्तर-पश्चिम में है। 


गैगामै हज । 


वास्तव में गोगामड़ी नाम गोगाजी की समाधि पर बने मंदिर का है। मंडी 
ऊचे स्थान पर- बने मकान को कहते हैं जो 'छोलदारी' के आकार का बना हुआ होता है ! 
गांवों में आज भी इस प्रकार के छत पर बने हुए मकान को प्रायः मैड़ी कहा जाता है | 
गोगामैडी भी समतल भूमि से ऊंचाई पर वनी हुई है । 


गोगामड़ी की बनावट मकवरानुमा है जिसके चारों कोनों पर ऊ'ची दीवारें हैं 
तथा समा मंदिर के दरवाजे की ऊंचाई पर 'विस्मिल्ला' श्रकित एक पत्थर लगा हुप्रा 
हैं। मुझी सोहनलाल ने भी इसे 'मकवरा' अथवा एक छोटा मकान ही बताया है। 





आज जैसा कि गोगामैड़ी का चित्ताकरषेंक रूप हृष्टिगोचर होता है, उसका श्र य 
सहाराजा श्री गंगापिहजी को है, जिन्होंने वि० सं० १९६१ में जीखुद्धार कर मैड़ी को 
यह वर्तमान रूप दिया । 


गोगामड़ी का मुख्य दरवाजा 'सूरजसांमी पोल' के अनुसार पूर्वाभिमुख है जिसके 
दाहिनी और एक जाल का पेड़ लगा हुआ है | 


मुख्य दरवाजे से कुछ सीढ़ियां ऊपर चढ़ने पर आगे चौड़ा आंगन आता है। 
आंगन के चारों ओर कमरे तथा मुख्य दरवाजे .पर सुन्दर गवाक्ष खुलते हैं । इसी आंगन 
के मध्य में एक वृहदाकार चौरस चौकी है। चौकी के बीच में गोगाजी की मेड़ी बड़े 
कमरे के आकार की बनी हुई है । कमरे को समाधि स्थल अथवा सभा मंदिर भी कहते 
हैं जिसके दरवाजे पूर्व तथा उत्तर की ओर खुलते हैं । 


सभा मंदिर के मध्य भाग में गोगाजी की संगमरमर की समाधि है। समाधि 
पर सामने अश्वारोही गोगाजी की उत्कीर्शि देवली है जिसके आगे-पीछे चामर तथा 
मोरछाल लिये हुए परिचारवों का अकन है । देवली के शीष॑कोणों पर चन्द्र तथा सूर्य के 
ञ्राकार उत्सनित हैं । 


जिस चौरस चौकी पर मैड़ी निर्मित हुई है उसी पर बाहर दक्षिण की शोर 
नारसिंध (नृसिह) कुड है, जिसका अधिष्ठाता एवं पुजारी ब्राह्मण है । मुशी सोहनलाल ने 
भी मैड़ी के कुछ हिस्से पर ब्राह्मणों के पूजा अधिकार का उल्लेख 'तवारीख राजश्री बीकानेर' 
में किया है । 


मैड़ी के निचले वाले आंगन में बाई ओर एक छोटा-सा चबूतरा है जिस पर 
चायलों ने एक पत्थर को, जिस पर पुतलियां उत्कीर की हुई हैं, सिन्दूर श्रचित कर खड़ा 
कर रखा है जिसको वे नूसिह का स्वरूप बतलाते हैं जबकि वास्तव में यह नृसिंह प्रतिमा 
नहीं है। 

गोगामेड़ी के आस-पास चाहर दीवारी के बाहर चौड़ी-चौड़ी प्राचीम ईटों की 
बहुत सी कन्नें पाई जाती हैं । 


मेड़ी के चारों ओर दूर-दूर तक जंगल है जो गोगाजी की बणी' ओयण ' एवं 
जोड़' नाम से पुकारा जाता है। 


गोगामड़ी में गोगाजी की पवित्र समाधि के दर्शन्‌ सेवा-बंदगी तथा समाधि-भवन 
में प्रवेश के संबंध में किसी प्रकार का जातीय भेदभाव नहीं है । ऊच और नीच का भेदभाव 
मिटाने में लोक देवताशों की सबसे बड़ी विशेषता रही है । जातीय कट्टूरपन को दूर करने में 
इनकी देन महान्‌ है । 


गोगामैड़ी की चहार दीवारी में मांचा ढालकर सोना सर्वथा निषिद्ध है। 
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मैड़ी के ओयर (रक्षित-जंगल) से लकड़ियां घर ले जाना मना है | लोक- 
विश्वास के अनुसार जब कोई यहां से लकड़ियां ले गया है, तब वे -घर ले जाने पर सांपों में 
परिणित हो गई हैं । 


मेले पर आने वाले गोगाजी के श्रद्धालु यात्री गोरखाणा तालाव' की मिट्टी अपने 
साथ ले जाते हैं । उनका विश्वास है कि सांप काटे पर इस मिट्टी का लेप करने से रोगी को 
तत्काल आराम हो जाता है। 


राजस्थान में लोक-देवताओं के पूजा-स्थानों में गोगाजी की मैड़ी” अथवा थाना 
का प्रमुख स्थान है । प्रायः राजस्थान के प्रत्येक गांव में खेजड़ी के नीचे गोगाजी का 'थान' 
होता है। गांव-गांव में गोगा खेजड़ी! कहावत का इसी ओर संकेत है ) 


ग़ोगाजी के प्रमुख पूजा-स्थलों में गोगामैड़ी तथा ददरेवा (चूरू) की मैड़ी का 
ही स्थान है । गोगामड़ी, 'धुरमैड़ी' और ददरेवा की मेड़ी 'शीसमैड़ी' कहलाती है | कहते हैं 
गोगाजी का माथा रणतक्षेत्र में जूकते हुए ददरेवा में गिरा था, वे जू कार होकर बिना माथे 
कबंध से लड़ते-लड़ते गोगामेड़ी तक पहुंचे, जहाँ उनका घड़ गिरा । 


इसके अत्तिरिक्त गोगाजी के पूज्य-स्थलों में बिल्यू', गोगासर,' लूछ, काँगड़ तथा 
चुरू आदि की मैड़ियां विज्ञेप उल्लेखनीय हैं। . कक तक 


सर्वप्रथम गोगामैड़ी का निर्माण किसने करवाया एवं यह महत्व इस स्थान का 
कबसे आरम्भ हुआ ? इसके श्रेय का अधिकारी कौन ? इस सम्बन्ध में निश्चित कुछ भी नहीं 
कहा जा सकता | | 


थम किवदन्ती के अनुसार गोगामड़ी का निर्माता मुहम्मदगौरी था। गौरी ने 
गोगाजी की मनौती की, कि यदि वह छात्र ओं से विजयी हुआ तो यहां मैड़ी वनवायेगा | एक 
दूसरी धारणा के अनुसार मुहम्मद गौरी का यहां युद्ध हुआ था जिसमें उसके प्रमुख रिइ्तेदार 
मारे गये । कहते हैं उन्हीं को पूजने के लिएं गौरी ने यह स्थान गोगामैड़ी के नाम से 
प्रख्यात किया । - ञ 


दूसरी किंवदन्ती के अनुसार मैड़ी के निर्माण का श्रेय एक. ब्राह्मण को है । 
कहते हैं वह ब्राह्मण मैड़ी के आस-पास के जंगल में अपनी गायें चराया करता था। उनमें 
से एक गाय को प्रतिदिन एक नाग “चूगा (दृब पी जाना) जाता था | ब्राह्मण इस घटना 
से बड़ा ही चकित था। निदान हेतु उसने अ्रपनी गायों पर इृप्टि रखी तो एक दिन' देखा 
कि गाय का दघ तो एक विज्ञाल नागराज पी जाता है ! 


ब्राह्मण ने नाग के श्राइ्चर्यजनक कार्य को देखकर कहा--हे नागराज ! यह क्या 
माया है ? ४ ३0० 


१४ राजस्थान के लोकतीर्थ 


नागराज गोगा ने प्रत्युत्तर दिया-दादा ! (ब्राह्मण) मैं गोगाजी चौहान हूं, तुम्हें 
चैतामे को ही मैंने नाग के रूप में तुम्हारी गाय का दूध पिया है । 


नागराज गोगा ने आगे कहा--तू यहाँ मेरी सेवा-पूजा कर । 


कहते हैं, ब्राह्मण ने नागराज की आज्ञा मानकर योगामेडी के वर्तमान स्थान पर 
गोबर से लीप कर कच्ची मैड़ी बनाली और उसमें गोगाजी की पूजा करने लगा। तभी से 
वह मैड़ी देशान्तरों में उजागर हुई । 


यहां भाद्र मास में दो बड़े मेले लगते हैं । पहला कृष्ण पक्ष में और दूसरा शुक्ल 
पक्ष में । गोगामैड़ी के यह भेले गोगाजी की श्रद्धा में तो लगते ही हैं, साथ ही यह पश्ुु मेले 
के लिये भी प्रसिद्ध हैं । 

मेले का भण्डारोपरा तो भाद्रपद लगते ही कर दिया जाता है परन्तु यात्रियों का 
आगमन सप्तमी से प्रारम्भ होता है । 


कृष्ण पक्ष के मेले में अधिकांश यात्री उत्तर प्रदेश, मालवा, दिल्ली, ग्रुड़गांव तथा 
गंगा पार के 'पूरविये' आते हैं। मेले के यात्री पीले वस्त्र पहने रहते हैं । इन पीले वस्त्रों में 
गरीव-अमीर तथा जाति-वर्ण का भेद अनायास ही तिरोहित हो जाता है । यात्रियों की अपनी 
टोलियां होती हैं । कतिपय टोलियों के साथ निशान, ढोल, डेंरू, तुर्रा, वांकिया एवं नागफणी 
आदि साज-बाज होते हैं । टोली का मार्यदशंक एक जोगी होता है जिसको यात्री अपना ग्रुरू 
मानते हैं । जोगी, टोली को गोगाजी का गीत गाकर आनन्द विभोर किये रहता है । 


यात्री गोगाजी के प्रति परम श्रद्धालु होते हैं ॥ उनकी अपने इष्ट के प्रति सच्ची 
श्रद्धा देखकर दर्शकों को आनन्द का अनुभव होता है। कहा है 'सच्ची श्रद्धा जीवन को 
निष्कपट आशय प्रदान करती है और ज्ञांति और सामंजस्य का राग बोध देती है ।” यही 
भाव-दर्शा इन यात्रियों में देखी जाती है । 


यात्री गाड़ी से उतरते ही घोष करते हैं--|बागड़ के पीर गोगा की जय! 
'जाहरपीर गोगा की जय' तथा गुरु गोरख माता बाछल की जय, “नरसिंह वली की जय | 
यात्रियों का गाड़ी (गोगामैड़ी स्टेशन) से उतरते ही पहला पड़ाव गोरख टीले पर होता है । 
गोरख टीला रेलवे स्टेशन से डेढ़ किलोमीटर उत्तर में है। गोरख टीला गुरू गोरखनाथ के 
“धृणे' के रूप में प्रसिद्ध है। कहते हैं गुरू गोरखनाथ ने यहां तप किया था। गोरख दीले के 
पास ही गोरखाणा . तालाब है। यात्री इसी गोरखाणा तालाब की पाल पर जाल और 
भाड़ियों के नीचे अपना डेरा डालते हैं । * 


यात्री अपने साथ आये जोगी को अपना गुरू मानते हैं और जोगी ही मेले की 
समस्त विधि सम्पन्न करवाता है । कहां घोक देनी है, कहां जोत करनी है तथा कहां चढ़ावा 
करना है आदि का निर्देश जोगी हीं करता है । जोगी को इसके बदले में यात्रियों से अच्छी 
दान-दक्षिणा मिल जाती है। 


राजस्थान के लोकतोर्थ ११६ 


कुछ इस अकार के यात्री भी देखे जाते हैं जो अपने गुरू जोगी को गाड़ी से उतरते 
ही कंधों पर वैठाकर गोरख टीले तक और गोरख टीले से मैड़ी तक मनौती के अनुसार 
ले जाते हैं । 


जोगियों की यह प्रवृत्ति भी प्रधान है, यदि उन्हें यात्रियों से यथेष्ट दक्षिणा न 
मिले ती दुराग्रह से और कमी भावी अ्रनिष्ट की आशंका बतलाकर इनसे मनमानी दक्षिणा 
निकलवा लेते हैं। परन्तु जोगी यात्री-टोली का प्रारा होता है। वह अपने यजमान यात्रियों 
को विशेष शैली ओर मुद्रा वनाकर डोरी से थरकती डैरू पर गोगाजी के जीवंत कार्य कलज़ापों 


का सरस गीत सुनाता रहता है ! 


गोरख टीले पर यात्रियों का यह पड़ाव अष्टमी की रात्रि तक रहता है । नवमी 
की प्रातः सारा मेला योगामेड़ी की और चल पड़ता है । 


गोगामड़ी आकर यात्रियों को गोगाज़ी की समाधि के दर्शनों की उत्कंठा बढ़ 
जाती है | उनको गोगामैड़ी के व समाधि के सुविवापूर्वक दर्शन हो सके इसलिए यात्रियों को 
पंक्तिवद्ध होकर खड़ा होना पड़ता है । यात्रियों की यह पंक्ति काफी लम्बी हो जाती है । 
पंक्तिवद्ध व्यक्ति गोगार्मड़ी के मुख्य दरवाजे से लेकर गोरख टीले के मध्य तक सुनियोजित ढंग 
से खड़े रहते हैं। यात्रियों की यह पंक्ति ऐसी लगती है मानो ऊची-नीची लम्बी दीवार को 
पीले रंग से पोत दिया हो । क्योंकि यात्री मेले में पीले वस्त्रों-से आवेष्ठित रहते हैं 


अग्रिम पंक्ति में खड़े व्यक्ति को जब मैड़ी में समाधि के दर्शनार्थ प्रवेश मिल जाता 
है तथा वे समाधि के दर्शन-पूजन एवं परिक्रमा कर चुकते हैं तब दूसरे यात्रियों को प्रवेश की 
सुविधा मिल पाती है । इस व्यवस्था से यात्रियों का भीड़ के धकक्‍्के-मुक्कों से बचाव हो जाता 
है । यह क्रम तव तक चलता रहता है जब तक सारे यात्री समाधि के दर्शन नहीं कर लेते । 


यात्री, मैंड़ी में प्रवेश पाकर गोगाजी को समाधि के सामने चौक में भूमीष्ट होकर 
प्रशाम करते हैं। पास में खड़ा जोगी 'जे जाहरपीर की” “नागड़ के पीर की” तथा 'सच्चे 
दरार की जय' करता रहता है | जोगी अपने साथ क भूमीष्ट यात्री की लोहे या चांदी की 
कलई बाली सांकल से पीठ ठोकता रहता है। जोगी द्वारा पीठ ठोकने पर ही नत यात्री 
खड़ा होता है। तदुपरांत यात्री सभामंदिर में प्रवेश करता हैं तथा समाधि पर अपना माथा 
टेक अपनी मनौती व शक्ति के अनुसार नारियल, मोदक, नकदी एवं सोने चांदी के छत्र 
चढ़ाता है । इसके अ्रतिरिक्त यात्रीगण गोगाजी की समाधि पर, इ्वेतचंदन का चुरा, इत्र 
और घृत आदि सुमन्धित पदार्थ मलते हैं । जिसको वन्दगी करना कहते हैं । यात्री समाथि 
की तब तक बचंदगी करते रहते हैं जब तक व्यवस्थापक की ओर से उन्हें आगे बढ़ने का सकेत 
नहीं मिल जाता । अत्यन्त श्रद्धालु यात्री पेट के बल सरक कर मैड़ी की परिक्रमा करते देखे 
गये हैं | यह गोगाजी के प्रति श्रद्धा का ज्वलन्त उदाहरण है । 


मैडी के समामंदिर से बाहर दक्षिण की ओर नारसिव कुंड (पांच-सात बड़े 
पानी समा सके जितना) है जिसका अधिप्ठाता पुजारी ब्राह्मण है । नारसिध कुंड के जल से 


२०॥ राजस्थान के लोकतोय॑ 


पत्येक यात्री को छींटा तथा छाप लेना अनिवायें है । पुजारी कुंड में हाथ भिगोकर यात्री 
की पीठ छाप देता है जिसका आशय छोटे से पवित्र होना और बाह्मण से आशीर्वाद पाता 
है । यात्री यथाशक्ति कुड तथा ब्राह्मण को भेंट चढ़ाते हैं । 


गोगामडी में जो यात्री 'निशाण' व अखाड़ा लेकर आते हैं वे गोगाजी की 
समाधि के सामने तरतीब से खड़े होकर तथा ढोल-भांक बजाकर अदब-जाहिर करते हैं । 
इसी अदव से यात्री मेंडी की परिफ्रमा करते हैं तथा इसी ढंग से 'नारसिघ कु ड' का अदब 
जाहिर करते हैं । यह अदव जब तक अखाड़े वाले गोगामैड़ी में निवास करते हैं, दिन में 
तीन वार चलता है । गोगामैड़ी में गोगाजी की समाधि की सुबह-शाम घृतज्योति से नगाड़ा, 
घड़ियाल तथा शंख ध्वनि के साथ आरती होती है । 


यात्री भी अपनी-अपनी श्रद्धा व मनौती के अनुसार गोगाजी की घृत से ज्योति 
करते हैं । आरण्यक कंडों के अंगारों पर घृत ज्योति करना गोगाजी का प्रथम एवं मुख्य 
सेवा विधान है। यात्रियों की गोगाजी के प्रति भावाविष्टता तथा उनके आन्तरिक भाव का 
महत्व उसी के समभ में आता है जिसके अं तर में श्राध्यात्मिकता विद्यमान होती है । 


इस प्रकार गोगामड़ी के कृष्णपक्ष का प्रथम मेला नवमी को रात्रि तक गोगामैड़ी 
में मौजूद रहता है। नवमी की रात्रि में गोगाजी का जागरण किया जाता है, जिसमें जोगी- 
जनों का प्रमुख भाग रहता है। तदुपरांत मेला विसजित हो जाता है। इसी प्रकार शुक्ल 
पक्ष का मेला गोगाजी की श्रद्धा में लगता है जिसमें राजस्थान भौर पंजाब के यात्री 
अधिक श्ाते हैं । 


शजस्थाद के सौकत्ीम ।९६ 


परबतसर 


० श्री नानुराम संस्कर्ता 





स्ग्ृतरहवीं शताब्दी की वात है । नागौर इलाके के खड़ताल (करनाल) गांव 
में ताहड़ नामक एक विशेष व्यक्ति के घर कुंवर तेजाजी का जन्म हुआ था । उस समय 
श्री ताहड़, खड़नाल के निष्णात नृपतति थे । तेजाजी से पहले इनके छः कुंवर मौजूद थे 
और सातवें कुबर श्री तेजाजी अ्रवतरित हुए थे | तेजाजी के पीछे एक कुँवरी का जन्म 
भी हुआ, जिसका नाम राजां अर्थात्‌ राजलदे रखा गया । क्रुंवरी राजलदे और कुंवर 
तेजाजी में औरों से अधिक वाल्य-स्नेह बन गया था । वे दोनों रूप और गुणों में श्रभी से 
अपना-ग्रपना आदझं प्रस्तुत करने लगे । तत्कालीन रूढ़ियों के अनुसार कुवर तेजाजी का 
विवाह, परगना किशनगढ़ के पनेर ग्रामवासी चौघरी बदनाजी की बेटी बोदलदे के साथ 
बचपन में ही कर दिया गया था, परन्तु तेजाजी को यह वचपन की बात बिलकुल ऐसे ही 
याद नहीं रही जैसे गुड्डे-गुड्डियों के खेल जवानी में विस्मृत हो जाते हैं । 


राजस्थान में वर्षा-ऋतु को मांगलिक माना गया है। गर्मी से छुलसे हुए इस 
प्रदेश पर जब वर्षा की दूर्दे पड़ती हैं तो यहां का जन-जीवन लहलहा उठता है। क्ृपक 
लोग वैलों को संवारते हैं । उनके गले में कौड़ियां और रंग-रंगीली राखी बांधते हैं फिर 
क्षीत्र जाकर खेत जोत देते हैं। यहाँ की कहावत है कि 'ऊमरे ने ऊमरो नीं नावड़े 
तेजाजी भी उक्त कार्य के लिए किसी से पीछे नहीं रहे क्योंकि उनकी माता का कहना 
था कि पुल रा बायेड़ा रे तेजा मोत्ती नीपज ! तेजा घोला अपनी मां की श्रात्ा से खेत 
जोतने गया । उसने मालिक का ध्यान लगाकर हल पर हाथ घरा और शांत सुमधुर बेला 


में खेत वोना चालू किया । हल चलाते-चलाते ऊपर से बारह बज गये मगर उसने विश्वाम 
तक चहीं लिया । जब तक सब पड़ौसी-कृषकों के घर से भाता (छाक) व बैलों का चारा 
आ गया था । वे खा-पीकर दुबारा खेत जोतने लगे थे । किन्तु तेजाजी के घर से श्रभी 
तक खाना व चारा लेकर कोई नहीं झ्राया | भ्रतः वे गर्मी, भूख एवं अव्यवस्थित कार्य की 
चिन्ता से आकुल हो उठे। अत्यधिक इन्तजार के बाद कुंवर तेजाजी के घर से उनकी 
भाभी छाक और बैलों का चारा लेकर उपस्थित हुई । कु वर तेजा ने इस विलम्ब के लिए 
मतवारण भाभी से शिकायत की । कहा--'भाभीजी ! यह कोई खिलाने का समय है ? सारे 
हाली लोग स्वयं खा-पीकर और बैलों को चरा कर हलके विश्राम के बाद पुनः हल जोत रहे 
हैं। भाभी तो पहले से ही गर्म थी श्र घर के सारे कार्य करके थकी हुई आई थी । लोह 
से लाल लोह भिड़ गया और व्यंग्यात्मक चितगारियां उछुलने लगीं। बोली-थारी रे 
परण्योड़ी देवर भातो ढोवे पीहर में !” देवर ! ऐसी जल्दी खाना खाने की इच्छा है तो तुम 
अपनी पत्नी से ही यह कार्य क्‍यों नहीं करवा लेते ? जो अपने पिता के घर यह कार्य 
कर रही है । भावज के तातनों द्वारा अपनी व्याही औरत का पीहर रहना सुनकर तेजाजी 
तिलमिला गये और तुरन्त हल छोड़ कर घर की ओर दौड़आये। तेजा को अचानक 
घर आया देखकर माता ने पूछा--बेटा ! सब लोगों के खेतों में हल चल रहे हैं, भ्रपने खेत 
की भीगी घरती क्‍यों सूख रही है ?' 
तेजा ने भाभी के व्यंग्य को बताते हुए अपनी माता से ससुराल का गाँव और 
मार्ग पूछा । माता ने जोशी से बेटे को ससुराल जाने का समय निकलवाया तो वह शुभ नहीं 
आया । उसने बतलाया कि मुझे तो कुंवर तेजा की उज्ज्वल देवली दिखाई दे रही है। 
पर सबके मना करने पर भी कुवर तेजा अपनी लीलण नाम की घोड़ी पर सवार होकर 
गांव पनेर की ओर प्रस्थान कर गये । रात-दिन करके दूसरे रोज संध्या तक पनेर पहुंचे 
और चौधरी बदनाजी का घर पूछ कर पोल (दरवाजे) में प्रवेश किया । पोल में तेजाजी 
की सास गायें दुह रही थी । तेजाजी की घोड़ी की टापों की आवाज से उसको गायें बिदक 
गई और दूध देना बन्द करके भाग खड़ी हुई । स्थितिवश उनकी सास अपरिचित बटाऊ 
पर आग वबूला हो उठी और कहने लगी--अरे नागड़े खादा, तु ऐसा कौन बटाऊ आकर 
सरा है, जो मेरी सारी गायों को घोड़ी से बिदका दीं ? श्राज का सारा दूघ गया और गायें 
भी डर कर भाग गई ।' सास के ये शर समान शब्द तेजाजी के कानों को भेदकर म्म- 
स्थल तक पहुंच गये। उन्होंने घोड़ी को मोड़ा तथा लगाम को संभाल कर रास्ते में आये 
हुए बाग की ओर वापिस चल पड़े । बाद में अपने जंवाई का आना मालूम पड़ते ही 
उनकी ससुराल में हलचल की स्थिति बन गई । उस परिवार के मुख्य जन तेजाजी के पीछे 
गये और उन्हें घर लाने के लिए बिनती करने लगे । कुंचर तेजाजी साफ इंकार कर 
गये । बोले--'जिस घर में बटाऊमश्रों (मेहमानों) का ऐसा सम्मान किया जाता है उस घर 
में मैं तो कदापि नहीं जाऊंगा ससुराल वाले घर लाने के लिए बार-वार अनुनय 
कर रहे थे, तेजाजी साफ 'ना' करते जा रहे थे । इसी समय लाछां नाम की गूजरी रोती 
हुई अपनी गायों की फरियाद लेकर वहां पहुँची और बोली--'अरे भाई ! भेरी सारी गायें 
मेर और मीरो भ्रपहरण करके लिए जारहे हैं। कोई वीर हो तो मेरी मदद करो। बड़े 
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उपकार का कार्य है| दुःखी बछड़े रमां रहे हैं।” सब स्तब्धघ हो गये। इस पर लाखछां ने 
कुंवर तेजा को सम्बोधित करके कहा--भरे भाई वटाऊ ! तुम भी इन लोगों की तरह 
मौन क्यों हो ? तुम्हारे चेहरे पर तो बहादुरी की ज्योति ज्योतित हो रही है । तुम अकेले 
ही मेरी गायें लौटा सकते हो, ऐसा तुम्हारे ओज से स्पष्ट प्रकट होता है ।' 


अवला की पुकार और गायों के श्रत्याचार पर तेजाजी में अधिक वीरत्व का 
संचरण हो गया । वे लाछां से कहने लगे-गूजरी ! अ्रव तुम रोना कलपना बन्द करो, मैं 
तुम्हारी गायों को अवश्य लौटा लाऊगा । ग्रूजरी इस पर धन्यवाद एवं आशीर्वाद देने 
लगी। परन्तु तेजाजी सुनी-अनसुनी करके लीलण पर उचक कर चढ़ गये | उस समय 
इस घोलिया सरदार के साथ आठ जाट युवक, एक गूजर वीर श्रीर एक कुलकवि भी चल 
दिये । रास्ते में एक सुरसरी नाम का गांव आया | वहां एक वालू नाम का विपधर सर्प 
रहता था। कुंवर तेजाजी को देखते ही सर्प ने उव पर आक्रमण कर दिया क्योंकि 
एक कथनी के अनुसार इसके वंशजों और सर्प के वंशजों में प्राचीन शत्रुता चलती झा रही थी । 
सर्प का हमला इतना भयावह था कि वे सारे साथी घवरा गये। कुवर तेजाजी ने सोचा 
यदि सर्प के साथ लड़ना शुरू कर देंगे तो गूजरी की गायों को लौटाने वाली प्रतिज्ञा पूरी नहीं 
हो सकेगी | पीछे वछड़े भी तो क्षुवारत हो रहे हैं श्रतः सर्प के साथ विनय पूर्वक ही 
निपटना चाहिए । वे बोले--'सर्पराज ! हम वीर बहादुरों को मौत का भय नहीं लगता । 
परन्तु प्रतिज्ञा पूरी न होने का डर लगता है | हम आपके साथ युद्ध करके विलम्ब कर देंगे 
तो गूजरी की गायें जो मेर और मीणो छीनकर ले गये हैं, नहीं लौ० सकेंगी | उनके बछड़े 
पीछे भूखे मर रहे हैं और हम लौटाने की प्रतिज्ञा कर डाकुओं का पीछा कर रहे हैं । 
नागराज ! गौरक्षा प्राणी मात्र का परम धर्म है । इसलिए आप उन गायों को लौटा लाने 
तक का समय हमें प्रदान कीजिये | मैं आपसे वचनवद्ध होकर जाता हूं कि गूजरी की गायों 
को मेर-मीणों से मुक्त करवा कर तुरन्त आपकी सेवा में उपस्थित हो जाऊंगा ।! सर्पराज 
ने इस बर्म-नीति की बात पर अपना आक्रमण बन्द कर दिया | तेजाजी एक ही छाह 
(दोड़) में तस्करों से जा भिड़े । 

यद्यपि सामने वाले वात्र्‌ संख्या में काफी अधिक थे तथापि वीर कुवर तेजाजी 
और उनके साथियों ने तनिक भी परवाह नहीं की । वे ललकारते हुए उन पर टूट पड़े । 
जआत्र्‌ भी जोश में भर कर युद्ध स्थल में डटे, परन्तु जमकर होने वाले युद्ध में मेर-मीणों के 
पैर उखड़ गये । तेजाजी तथा उनके साथियों के सम्मिलित हमले से आक्रांता लोग हार कर 
भाग गये । तेजाजी और उनके साथी सारे गौधन को पनेर लोटा लाये । 


तेजाजी ने गायों सहित जब पनेर में प्रवेश किया वहां लाछां ग्ूजरी प्रतीक्षा 
में खड़ी मिली । तेजाजी ने उसे गोवन सौंपा, वह बड़ी आनंदित हुई । तेजाजी का परिचय 
पाकर बहिन बोदल के सौमाग्य की सराहना करती हुई कोटिशः आ्राशीर्वंचन कहने लगी । 
तत्पश्चात लांछा ने डाकुओं से लोटाये हुए गोवन की संभाल शुरू की । गायों के समूह में 
एक बछड़ा नजर नहीं आया । तब ग्रूजरी उदास हो गई। तेजाजी ने उसकी मनोदद्गा 
जानकर कारण प्रूछा । गूजरी भर्राई हुई आवाज में वोली--तिजाजी ! मेरा सारा गोघन 
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आगया है, पर इसमें केवल मेरा प्यारा बछड़ा नहीं है । मैं उसे सूर्य का सांड कर देना 
चाहती थी । परन्तु वह मेर-मीणों को प्यारा बन रहा । कुवर तेजाजी लाछां के कारुरििक 
वचन सुनकर ज्ञीघत्र बछंड़ा लाने को लौट चले । मेर-मीणो कुछ ही दूर गये होंगे कि तेजाजी 
ने अपने साथियों सहित जाकर उनको पुनः घेर लिया । दोनों ओर मोर्चे जम॒ गये । भयंकर 
युद्ध हुआ । तेजाजी के सारे साथी खेत रह गये। अकेले वीर तेजाजी ने ऐसी तलवार चलाई 
कि मेर-मीणों के छक्के छूट गये | तेजाजी का भी सारा शरीर बिध गया। मगर लाडझां 
का बछड़ा उन्हें मिल गया । वे उसे लेकर पनेर श्रा गये । बछड़ा ग्रुजरी को दिया और बदले 
में बहुत आशीश एवं विरुदावली के वचन सुने। अ्रव तेजाजी की ससुराल से फिर 
इवसुर, साले, सालियां आदि उन्हें धर ले जाने के लिए आये। स्वयं सास अपने कदु- 
व्यवहार के लिए क्षमा यथाचना करने आई । परन्तु तेजाजी सबके सामने अपनी लाचारी 
बताने लगे । उन्होंने कहा-- सम्बन्धी महानुभावों ! प्रतिज्ञा करके पलटने वाले व्यक्ति का 
जीवन ही कलंकित हो जाता है। वह दाग मिटाने से भी नहीं मिटाया जाता। मैंने गौशों 
को छुड़ाने के लिए जाते समय सुरसरे ग्राम के नागराज से भ्रतिज्ञा की है कि गूजरी की गायें 
डाकुओं से मुक्त करवा कर शीघ्र तुम्हारे पास आजाऊंगा। अब यदि मैं प्राणों के मोह 
में श्राकर उस प्रतिज्ञा से मुह मोड़ लू तो सदा के लिए मेरा नाम अशुभ माना जायेगा। 
यह शरीर तो नश्वर है, तब मैं क्यों इसके लिए श्रपना नाम कलंकित करू ? हाँ ! आपसे 
विनयपूर्वक प्रार्थना करना चाहता हूं कि मुझे सत्पथ से विचलित मत कीजिये । मेरी 
घृष्टता को क्षमा कर दीजिये ।” इतना कहकर कुबर तेजाजी ने अपनी लीलण घोड़ी 
सुरसरे के पथ की ओर मोड़ दी। पनेर के लोग अवाक्‌ रह गये और तेजाजी की पत्नी 
ध्सुध होकर गिर पड़ी । 


तेजाजी अपने लहू से लथ-पथ शरीर को लेकर श्षीघत्र सुरसरे जा धमके। वहां 
जाकर बालूनाग को आक्रमण करने के लिए पुकारा | बोलें--- नागदेव ! मेरी यह देह आपकी 
सेवा में समपित है । 


तेजाजी की सत्यता पर वृद्ध नाग गदुगद्‌ हो गये । उन्होंने अपने जीवन में 
ऐसा दृढ़ प्रतिज्ञ धर्मपुरणष कभी नहीं देखा था । वह वोले-कुवर तेजाजी ! तुम जैसे 
धंमंवीर को देखकर मेरा मन श्रद्धा से भर गया है। मैंने प्राचीन वैर को आज से त्याग 
दिया है । तुम अपने स्थान को जाओ और चिरकाल तक ऐसी ही धर्म-नीति से अपना राज 
काज संभालो ।” तेजाजी विषधर की सारी कायरता को समझ गये। वे बोलें---ताग 
महाराज ! सिंह एवं सर्पों को ऐसी भीरुता की बातें शोभा नहीं देतीं । बैरी बने हो तो बैर 
का पूरा बदला लो । आपके कायर भाव से मेरी वीरता भी विमल नहीं रहने पायेगी । 
यद्यपि आप स्वयं वैर भावना का चिसर्जन कर रहे हैं किन्तु संसार वाले इसका दूसरा अर्थ 
करेंगे वे कहेंगे कि तेजाजी वृद्ध सांप को तिरी दिखाकर जान बचा आये । सो मैं अब 
विनयपूर्वक प्रार्शता करता हूं कि अपने वैर का मुझे निश्चित बिक्‍्दु मानकर शिक्ष 
आक्रमण करिये ।' तेजाजी के इस अ्रटल आग्रह पर सर्पराज को एक उपाय और सूमक गया । 
वे बोले--तेजा ! तुम्हारा सारा शरीर पहले ही घावों से छलनी हो रहा है । ऐसी घाव- 
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जर्जरित काया पर आक्रमण करना मेरा वीर-घर्म नहीं है। मैं ऐसे लहु-लुह्ान तन पर 
अपना शौये सम्पन्न फन नहीं उठा सकता ४ ; 


इस पर तेजाजी बोले-सर्पन्द्र ! मेरे मुह में जिह्मा अभी अखंडित है। वही 
आपकी सेवा कर सकेगी । उसी से आप अपनी इच्छा पूरी कीजिये। मैं उसे बाहर निकाल 
कर आपके आगे करता हूं । उस पर दंशन कर मुझे संतोष दीजिये । आ्रापका प्रतिशोध पूरा 
होगा और मेरा प्रण निम जायेगा !” तेजाजी के वीर हठ पर वासुकि को विवशज्ञ होना 
पड़ा । उनने तत्काल जीभ पर ऐसा जबरदस्त दाढ़ मारा कि क्षण भर वाद ही कुवर 
त्तेजाजी इस क्षण भंगुर देह का परित्याग कर अपर लोक पधार गये । 


तेजाजी के शरीर त्याग की वेला में एक देवासी वहां उपस्थित था। उसके द्वारा 
शोक संवाद तथा उनकी पगड़ी पनेर पहुंचाई गई । रु 


पनेर भर में दुख की दरिया वह गई । सारे सम्बन्धीगण उच्च स्वर से रुदन करने 
लग गये । तेजाजी की धम्मपत्नी बोदलदे को अपने पत्तिदेव की प्रिय पगड़ी देखकर सत चढ़ 
गया । वह उस पग्मड़ी को हृदय से लगाकर सुरसुरे ग्राम की ओर चलदी । पारिवारिक-जन 
ढोल, नगारे और भांक बजाते हुए उसके पीछे हो लिये | वालू नाग की बांबी के सिकट 
लीलरण (लीलघरी) घोड़ी अपने स्वामी, लोकवीर तेजाजी की दैविक लाज्ष के पास खड़ी 
कलप रही थी । 


इस अलौकिक लीला का सर्व अवलोकन करके संतप्त लीलरा सत्वर खड़नाल 
झा पहुँची । घोड़ी को बिना सवार घर आई देख कर कुवर के माता-पिता एवं स्वजनों में 
भारी आशंका व्याप्त हो गईं। वे घोड़ी के उलदे पद चिन्हों पर जाने वाले ही थे कि पमनेर 
के एक शोकाभिभूत व्यक्ति ने आक्रर तेजाजी के स्वर्गारोहश का सारा दुःखद वृतान्त 
सुना दिया | सारा परिवार रुदनलीन हो गया । परन्तु तेजाजी की बहिव राजलदे में सत 
का संचरण हो आया | वह मां से सत का नारियल प्राप्त कर, हरि ओम ज्ञांति ! की 
ध्वनि करती हुई श्मशान घाट पर झा गई पारिवारिकजनों ने चन्दन की चिता को घृत्त- 
गिरी से तर करके तैयार करदी। हरिओ ओम ज्ञांति ! के वातावरण में राजलदे ने 
उसमें प्रवेश किया । जुकाऊ ढोल नग्राड़ों की उच्च ध्वनि के साथ चिता प्रज्वलित की 
गई । उसकी लपटों के साथ सती राजल वैकुण्ठवासिनी वन गई | झंगे बोदलदे भी पहुँच 
चुकी थी । दोनों सतियां परस्पर गले मिलीं । इन्द्राणी उनके स्वागत में मालाए' पहनाने के 
लिए उपस्थित हुई । अमरों ने पुष्प वृष्टि की । लोक वीर तेजाजी सत्यत्रत पर जुके, इसलिए 
उनके यश-शब्द सदेव घर घर गूजने लगे । 


तेजाजी की पूजा समस्त राज़स्थान में सर्पो के रूप में की जाती है। लोक- 
विश्वास हैं कि इनके नाम की राखी (सूत्र) बांध देने से स्पं-विपाक्रान्त व्यक्ति तुरन्त 
विपप्रभाव से छूट जाता है | इनकी स्मृति में प्रतिवर्ष भादवा सुदी १० को स्थान स्थान पर 
भक्त लोग पवाड़ा गाते हैं। श्रगता रखा जाता है। कृपक वर्ग हल चलाते हुए इन्हीं 
के स्मरण गीत गाते रहते हैं । ॥॒ 


२६१ राजस्थान के लोकतीय॑ 


कुंवर तेजाजी का पर्वोत्सतव हर साल पवेतसर में मनाया जाता है। यहां 
भाद्र पद शुक्ला १० से पूरिणिमा तक भारी मेला भरता है। इनका सुयशगान्त करने हजारों 
मर-तारी मेले में भाग लेते हैं। इस सामूहिक भाग में एक वड़ी विशेषता होती है कि 
पुरुष पात्र सम्बन्धी उक्तियां पुरुष दल तथा स्त्री पात्र सम्बन्धी उक्तियां स्त्री दल हारा याई 
जाती है । यह दृश्य' बड़ा मनोरंजक होता है । यह मेला अपनी प्रकृति के अनुसार ही 
नृत्य, गीत, वेश-भूषा, साज-सज्जा, के लिए क्लीड़ा व क़य-विक्रय को साथ लिए चलता है । 
इसे जातीय विकास तथा राष्ट्रीय भावना वृधि का स्रोत मानते हैं । 


मेला कुबर तेजाजी के नाम पर लगता है। जिसका पुण्य स्थान नागौर 

जिलास्तर्गत राजस्थांन का एक प्रख्यात तहसील कस्बा परवतसर है । यह जोघपुर से जयपुर 

रेल लाइन पर मकराणा स्टेशन के पास है । मकरारणा से एक छोटी गाड़ी परवतसर 

आती-जाती रहती है। यह कस्बा पुष्कर, मेड़ता, कुचामन एवं नागौर आदि नगरों से 
बसों द्वारा जुड़ा हुआ है । 

(]) [] 


राजस्थान के लोकसीर्थ ।२७ 


शीलमाता 
की डूंगरी 


९ श्री चिरंजीलाल माथूर 'पंकज' 





“चैत्र का सहिना था। एक दिन दशीलमाता ने सोचा इस वात को देखना चाहिये 
कि शहर में लोग मेरा कितना मान रखते हैं । शहर की एक गली से शीलमाता जा रही 
थीं कि किसी ने चाँवलों का गरम-गरम पानी गली में डाला | यह जलता हुआ पानी 
शील माता के ऊपर गिरा और जशीलमाता के हाथ, पाँव ओर शरीर पर फफोले हो गये । 
सारे बदन में जलन होने लगी । शीलमाता पूरे शहर में घूम गई लेकिन उसे कहीं ठंडक 
नहीं मिल सकी । ः 


पूरे बाहर में से घूमती हुई शीलमाता जब शहर के बाहर पहुंची तो वहाँ एक 
कुम्हार की झोपड़ी देखीं। भोंपड़ी पर पहुंच कर उसने कहा “मैं गर्मी से जल रही हूँ, मुझे 
कोई ठंडीं चीज दो | कुम्हारी ने उसको आदर सहित विठाया और ठंडी छाछ-रावडी में 
मिलाकर शीलमाता के सामने रखी | शीलमाता ठंडी छाछ और रावड़ी खाकर बहुत 
प्रसन्‍त हुई और उसको शांति मिली । 


शीलमाता ने कुम्हारी से कहा वेटी मेरे सिर में जुए तो देख दे । कुम्हारी ने 
जाए देखना झुरु किया । ज्योंही कुम्हारी की नजर पीछेकी तरफ गई, कृम्हारी ने उसके दोनों 
तरफ श्रांसि देखी तो डर गई | शीलमाता ने कुम्हारी को वतलाया “तू डर मत, मैं झील 
और वोदरी माठा हूँ |गहर में घूमते हुए में जल गई थी तुमने मुझे ठंडी छाछ-राबड़ी 
मिलाकर थाांती दी है। मैं इससे वहुत प्रसन्‍न हुई हूँ । श्राज तुम्हे एक बात बता देती हूं । 
कल सवेरे शहर में आग लग जायमी। तू एक कोरे करवे (सिकोरे) में स्वच्छ पानी 
लेकर, मेरा नाम लेकर अपनी मोपड़ी के चारों ओर पानी की एक कार निकाल देना । इससे 
तेरी फोंपडी बच जायगी । इतना कह कर थीलमाता चली गई । - 


दूसरे दिन सवेरा होते ही पूरे शहर में आग लग गई । राजा ने अपने आद- 
मियों को भेजा कि देखो कोई मकान बचा है क्या ? बाहर का चक्कर लगाकर लौटे एक 
सिपाही ने वतलाया “हुज्षर ! गांव के बाहर केवल एक कृम्द्ाारी की कोंपड़ी बची हैं” | राजा 


ने कुम्हारी को बुलाकर इसका रहस्य पूछा | कुम्हारी ने राजा को पूरी घटना बतलादी | 


पूरी घटना सुनने के बाद राजा ने उसी दिन ढिढ़ोरा पिटवाया कि चैत्र के महीने 
में छठ के दिन भोजन बना कर सप्तमी को शील और बोदरी माता की पूजा करके ठंडा 
भोजन खावें । माता की पूजा छाछ, राबड़ी, पृश्रा, पुड़ी, नारियल आदि से करें | यह पूजा 
कुम्हारी ही करेगी और पूजा की सामग्री एवं चढ़ावा कुम्हारी ही लेगी ।” 


आज भी चैत्र माह के अधेरे पखबाड़े में 'शील सातम' को राजस्थान के हर क्षेत्र 
में शीतलामाता का मेला लगता है। लोग पहले दिन का बना हुआ भोजन सप्तमी को 
शीतलामाता के मन्दिर में चढ़ाते हैं, पुजा करते हैं और फिर भोजन करते हैं । 


गीत गाती महिलाएं शीतला माता के मंदिर में जाती हैं | पुआ, पापड़ी, छाछ, 
रावड़ी, गुलगुला, नारियल आदि चढ़ाती हैं। उस दिन मेला लगता हैं। यह दिन यदि शनिवार 
रविवार या मंगलवार को पड़ता है तो छंटे दिन ही वासेड़ा (ठंडा) खाया जाता है 


राजस्थान में अविवाहित लड़कियाँ खेजडी के नीचे रखे लाल पत्थर पर नियमित 
पानी डालती हैं। वह वर्ष भर पानी इसलिये डालती है कि माता शांत रहे । विवाह के समय 
भी शीतला की पूजा होती है। विवाह हो जाने के वाद दूल्हा-दुल्हिन जात देने के लिए शीतला 
माता के मंदिर जाकर पूजा करते हैं। लाल कपड़े में गुड़, गुलगुले व पैसे रखकर चढ़ाते हैं । 
शीलतामाता के मंदिर की पूजा आज भी कुम्हार जाति के लोग ही करते हैं । 


राजस्थान एवं आ्रासपास के अनेक राज्यों में शीतलामाता मातृरक्षिका देवी के रूप 
में पूजी जाती है। शीतलामाता देश के भिन्न-भिन्न भागों में नाम भेद के साथ आराधित हैं । 
जहां वह उत्तर प्रदेश में माता या महामाई के नाम से जानी जाती है वहां पश्चिमी भारत 
में माई अनामा और राजस्थान में सेढड, शीतला तथा सेढ़ल माता के रूप में विख्यात हैं । 


शीतलामाता को एक पौराशिक देव माना गया है। हर हिन्दू चाहे वह किसी भी 
जाति का हो उसकी यह मान्यता है कि मातामाई एक दिन उसके घर श्रवश्य श्राती हैं । 
वह यही मनौती करता है कि मातामाई बिना कोई नुकसान पहुंचाये शांति से लौट जाय॑ | 
शीतलामाता को मुसलमान जाति के लोग भी पूजते है । 


भारत में चेचक एक भयंकर रोग माना जाता है। इसे माता, शीतलामाता, सेढ़ल, 
महामाया, भाई ऊलामा आदि नामों से भी अलग-अलग प्रान्तों में पुकारा जाता हैं। ऐसी 
मान्यता है कि चेचक का प्रकोप माता की रूष्ठता के कारण ही होता हैं । सील को बच्चों 
की संरक्षिका माना जाता हैं और इसी रूप में इसे पूजा जाता है । 


शीतला से अर्थ ठंड से है। अधिक तेज बुखार के बाद शीतलामाता के आने पर 
ठंडक हो जाती हैं ऐसी मान्यता है। इसीलिये इसे माता कहते हैं। चेचक के मरीज को 
चिथड़ों में लपेटे श्र धेरे कमरे में रखते है । माता शांति चाहती है अतः किसी को जोर से 
बोलने तक नहीं दिया जाता। घर में घट्टी नहीं चलाई जाती, घी अथवा तेल का तड़का नहीं 
लगाया जाता । घर वालों को नहाने और नये कपड़े पहनने नहीं दिया जाता । इसको छत की 


राजस्थान क्ले लोकतीर्थ ।२६ 


बीमारी मानते हैं अतः कई तो इस वीमारी के मरीज का आराम पूछने भी नहीं जाते । कोई 
दवाई नहीं दी जाती । केवल नीम की पत्तियों की वंदनवार घर के दरवाजे पर लगाई जाती 
है। गधा' माता की सवारी माना जाता है अतः घर में माता का प्रकोप होने पर गधे को 
रोजकुछ न कुछ खाने को दिया जाता है। टोने-टोटके आदि किये जाते हैं | एक घडे में कुछ 
खाने की सामग्री रख कर मरीज के चारों ओर सात वार घुमाकर पास के चौराहे पर रख 
दिया जाता है। ऐसा भी मानते हैं कि मरीज का कोई रिइ्तेदार रात को कुए पर जोकर 
पानी की घूंट मुँह में भरकर अचानक मरीज पर फेक देता है तो उसके वाद मरीज जल्दी ठीक 
हो जाता है ऐसी भी मान्यता है। चेचक के मरीज की मृत्यु के बाद उसे जलाया नहीं जाता 
बल्कि गाड़ा जाता है। चेचक में मरीज वदसूरत हो जाता है। कभी-कभी तो आंखें तक चली 
जाती हैं फिर भी माता की ही मरजी“माना जाता है और कोई इलाज नहीं करवाया जाता है। 


यह मेला चैत्र भाह की अ घरे पक्ष में सप्तमी को प्रान्त के हर भाग में लगता 
है। मुख्य और प्रसिद्ध मेला 'शील की ड्ूगरी' पर लगता है | जयपुर जिले में जयपुर-कोटा 
मुख्य सड़क पर जयपुर से कोई ३५ किलोमीटर दूर और चाकसू से करीब, ५ किलोमीटर दूर 
कर तालाब के किनारे स्थित शील की .डू गरी पर माता के मन्दिर में लगता है। चाकसू रेलवे 
स्टेशन भी है । मेले के दिन जयपुर टोंक आदि स्थानों से दिन भर बसें भी चलती रहती हैं। 
चसे भी इस सड़क पर बसें दिन भर नियमित आती-जाती रहती हैं। - 


यह मन्दिर जयपुर के भूतपूर्व महाराजा श्री माधोसिहजी ने वनवाया था । मेले में 
राज्य के हर हिस्मे से लोग माता के दर्शन करने आते हैं। वैलगाड़ियों और पैदल यात्रियों की 
रंग-विरंगी वेष-भूपा पहने लोग रात पर जांगरण करते हैं तथा नाच नाच कर गाते हैं । 
शीतला सप्तमी के दिन करीब एक लाख व्यक्ति एकत्रित होकर माता की पूजा करते हैं । 
मीणा और गूजर जाति के लोग यहां आकर अपनी पंचायत लगाते हैं, और आपसी भगगड़े 
तय करते हैं । ; ; 

परम्परा के अनुसार शील की डूगरी का पुजारी भी कुम्हार ही होता है। कुम्हार 
जाति के लोग हर पदन्द्रह दिन वाद वारी-बारी से माता की दिन में दो बार आरती उतारते हैं 
और अपने हिस्से का पुजापा लेते हैं। मेले के दिन जो भी रुपया-पैसा अथवा पुजापा एकंत्रित 
होता है उसे सभी वेरावर-वरावर वांट लेते हैं । 


पंचायत समितियों की स्थापना के वाद श्रव चाकसू पंचायत समिति इस मेले में 
पानी, बिजली, सफाई झ्रादि की व्यवस्था करती है। वहाँ इस दिन जानवरों का मेला भी 
आयोजित होता है, खेल-कूद होते हैं तथा कृषि, पशु-पालन, सहकारिता एवं जन स्वास्थ्य 
विभागों की ओर से प्रदर्शनी भी लगायी जाती है। रात्रि को फिल्‍म प्रदर्शन श्रादि भी 
आयोजित किये जाते हैं। ४ ० क 

दिन भर खेल-कूद व ऋूले भूलने के वाद संध्या को लोग नाचते-गाते माता की 


'सनौती मनाते हुए अपने-अपने गांवों को लौटते हैं । 
| है 3 []] 


३० राजस्यान के लोकतोय॑ं 


अजमेर 


० श्री हमीदुल्ला खां 





ईहडन्दू-मुस्लिम एकता के प्रतीक ख्वाजा मुइनुद्दीद चिह्ती का जन्म सीस्तान के कस्बे 
अस्फहान में १४ रजब ५३६ हिजरी तदानुसार १३४१ ई० में हुआ था । उनके पिता का 
नाम ख्वाजा गयासुद्दीन और माता का नाम माहनूर था। ख्वाजा मुइनुद्दीन बचपन से ही 
संजीदा स्वाभव के थे । जब वे केवल १५ वर्ष के थे कि उनके सिर से पिता का साया उठ 
गया । कमसिनी के बावज़ुद गरीबनवाजु बहुत गम्भीर और रोशन ख्याल थे । उनके पिता 
का अंगुरों का एक वागु था | गरीब नवाज अपने वक्त का ज्यादा हिस्सा उसी बाग में 
गुजारते और यादे हक में मशगूल रहते । ईरान के कस्वे संजर में एक मशहूर बुजुर्ग रहते 
थे इब्नाहीम कंदोज़ी । एक रोज वह यकायक ख्वाजा गरीब नवाज के वाग में आये । उस 
वक्त हज़रत ख्वाजा अंगूर की वेलों में पानी दे रहे थे। हजरत इब्नाहीम कंदोजी को वहां 
आया देखकर आपने उन्हें अंगूर पेश किये। उन्होंने दीक्षा दी और चले गये । 


इस घटना के एक सप्ताह के भीतर गरीब नवाज ने अपना सारा माल-असवाब 
बेच दिया ओर नकद रुपया गरीबों और मोहताजों में तकसीम कर दिया। फिर वे 
समरकंद और बुखारा की तरफ रवाना हो गये। यहां कई साल रहे और विद्याश्नजंन किया । 
उसके बाद वे नेशापुर पहुंचे और वहां से मदीने हज के लिए चल दिये | हज के बाद मदीने 
से बगदाद के लिए रवानगी इख्तियार की । 


बग॒दाद में पांच.महीने और सात दिन ठहरने के वाद आपने हमदान, तबरेज 
'तथा गजनी होते हुए भारत में कदम रखा और लाहौर में कुछ दिन कयाम करने 
के बाद आप ने कुछ महीने देहली में गुजारे । उसके बाद आप अजमेर तशरीफ लाये और 
'आनासागर के क्रीब ठउहरकर सूफी मत का प्रचार करने लगे . जो हर मजह॒व के लोगों के 


लिए आपसी रुदभाव, एकता और प्रेम का सन्देश था। भारत में सूफी संप्रदाय की चिव्तिया 
शाखा के प्रथम प्रचारक ख्वाजा गरीब नवाज ६७ वर्ष की उम्र में रजब की ६ तारीख ६२७ 
हिजरी को शरीर त्याग आाकाए खुल्क से जा मिले । 


ख्वाजा गरीब नवाजु का,शभ्रास्ताना, अजमेर शहर के दक्षिण में स्थित है । 
दरगाह के अन्तर में दरगाह वाजार, दक्षिण में कालरा, पश्चिम में त्रिपोलिया दरवाजा 
व इन्दरकोट, पूर्व में गली लंगर-खाना व मुहल्ला खादिमान है ।_ 


दरगाह शरीफ की इमारत तीन अहातों में बंटी. हैं ॥ पहले अहाते में नवकार 
खाना उस्मानी, नक्कारखाना शाही, अकवरी मस्जिद, दूसरे अहाते में बुलंद दरवाजा, 
छोटी देग, बड़ी देग, महफिल खाना, हौजे श्ञाही और यादगार मलिका मैरी । तीसरे 
अहते में मस्जिद संदलखाना, रौजा-मुन्नवर्रा, वेग़मी दालान, वहिश्ती दरवाजा, चिल्ला 
बावा फरीद, औलिया मस्जिद, जामैश्ा मस्जिद शाहजहात्ती, करनाटकी दालान, लंगरखाना 


और भालरा है । < 


नक्‍्कारखाना उस्मानी का निर्माण सन्‌ १६१२ में हैदराबाद के तत्कालीन 
नवाब मीर उस्मान अली खां ने करवाया था। इसके निर्माण में ५० हजार की लागत 
आई थी । दरगाह शरीफ के पहले जीने पर यह नक्‍कारखाना स्थित है, जिस पर एक 
निहायत नफीस वारादरी है | इसी बारादरी में नौवतखाना है । 


नकक्‍कारखाना शाहजहानी १०४५ हिजरी में तामीर हुआ था । इसका दरवाजा 
लाल पत्थर का और अन्दर-वाहर का फशे संग्रेमरमर का है। नकक्‍्कारखाने के दरवाजे 
पर एक वारादरी है, जिसमें नौवतखाना है। यह नौवतखाना मुगल वादशाह झाहजहां की 
घेटी जहांझारा वेगम ने वनवाया था । इस नवकारखाने में निश्चित समय पर नौबत बजाई 
जाती है । इस नक्‍्कारखाने में अकबर के समय की नक्‍्कारों की एक बहुत बड़ी जोड़ी है । 


अकवरी मस्जिद को बादशाह अकवर ने ६७८ हिजरी में लाल पत्थर से वनवाई 
थी । कहते हैं अकवर के जब कोई ओऔलाद नहीं हुई, तो श्रौलाद के लिए दुआ करने वह 
आगरा से अजमेर पैदल ख्वाजा के दरबार में हाजिर हुआ था । भ्रकवरी मस्जिद का 
क्षेत्रफल १५० वर्गफीट हैं । बीच की मेहराव ५६ फीट ऊंची है और दोनों कोनों पर संगमर- 
मर के मीनार हैं। 


बुलंद दरवाजा का निर्माण सुलतान मेहमूद खिलजी ने कराया था । यह लाल 
पत्थर का बना है और ८५ फीट ऊचा है। इसके अन्दर का फर्श संगमरमर और संग- 
मूसा का है । 

महफिल खाना नामक इमारत का निर्माण १२७७ हिजरी में हैदराबाद के 
नवाव ने अस्सी हजार की लागत से कराया था| कहते हैं ग्रीव नवाज के तुफल से उन्हें 
श्रस्सी वर्ष की आरायु में पुत्र प्राप्ति हुई थी । 


३२। राजस्थान के लोकतीर्य 


महफिलखाने के सामने एक होज्‌ है, जो झआमतोर पर खुश्क रहता है, लेकिन 
उसे के दौरान पानी से लबरेज कर दिया जाता है । सन्‌ १६११ में जाजंपंचम की मलिका 
मैरी ने दरवारे ख्वाजा में हाजरी दी और यादगार के रूप में हौज की छत्री का निर्माण 
करवाया । 

होजु के पश्चिस में लंगरखाना है। इसमें हर रोज सुबह-शाम ढाई मन लंगर 
पकता है, जो फकीरों और गरीबों में वांद दिया जाता है । यहीं पर है शाहजहानी मस्जिद 
जिसे दो लाख चालीस हजार की लागत से १६३८ ई० में मुगल बादशाह शाहजहां ने 
बनवाया था । 

दरगाह शरीफ के दक्षिण में एक फालरे का गहरा चश्मा है, जो कभी सूखता नहीं 
है । दरगाह शरीफ के इस्तेमाल का पानी इसी चश्मे से आता है तथा हिन्दू-मुसलमान बिना 
भेदभाव के भालरे के पानी का उपयोग करते हैं । 


उल्लेख है कि गरीब नवाज का रोजा शुरू में काफी अर्से तक कच्चा बना रहा, 
लेकिन जब धीरे-धीरे श्राफके फैज की शौहरत .फैलने लगी, तो ग्रीव और बादशाह, पीर 
और आलिया आपके दरबार में शर्फे बारयावी के लिए हाजिर होने लगे । चुनाचे सुलतान 
ग्यासउद्दीन ने सूफी हमीदुह्दीन नागौरी के माध्यम से रोज़े की तामीर कराई । कच्चे मजार 
पर गुम्बद व इमारत शरीफ तैयार कराई गई | सफेद गुम्बद पर सोने का बड़ा ताजदार 
कलस है जिसे नवाब रामपुर ने पेश किया था। गुम्बद के प्न्दर के हिस्से में सुनहरी और 
लाजवर्दी काम है। छत्त में काशानी मखमल की सुनहरी छतगीरी का काम है। इसमें चांदी 
की जंजीरों से कमकमे लगे है जिनकी अन्दाजन कीमत पांच हजार रुपये की कमकमा है। 
रोजे के चारों तरफ फारसी में भ्रशआर .लिखे हैं । 


ख्वाजा भ्रीब नवाज़ के भज़ारे मुबारक पर पहले संदल का छपरखट था, 
जिस पर सीप का बहुत बारीक खूबसूरत कास किया हुआ था । बाद में वम्बई के एक 
व्यापारी ने इस पर चांदी का पत्तर चढ़वा दिया | छुपरखट के चारों तरफ चांदी का कठेरा 
है, जिसकी अनुमानित लागत एक लाख रुपये के करीब है । यह कडेरा पहले सोने का था, 
जिसे १०३५ हिजरी में मुगल बादशाह जहांगीर ने वतवाया था। इस कशरे से दो फीट के 
फासले पर चांदी का एक और कठेरा हैं, जो जयपुर के महाराजा जयसिह ने बनवाया था। 
गरीब नवाज का मज़ार हमेशा कमख्वाब के कब्रपोशों से ढका रहता हैं, जिन पर फूलों की 
चादर पड़ी रहती है। यहीं वह दर है जहां झ्राका और गुलाम, मालिक और नौकर, वादशाह 
और ग्रीव-बिना किसी भेदभाव के अपना सिर भुकाते हैं। यहां कोई बड़ा नहीं, कोई छोटा 
नहीं, कोई हिन्दू नहीं, कोई मुसलमान नहीं। इस दर पर आकर सब एक हो जाते हैं । प्रेम 
ओर एकता का दर्स देने वाले ख्वाजा के शैदाई सभी को इस दर से मुरादें मिलती हैं । 


आज भी ख्वाजा मुइनुद्दीव चिइ्ती अजमेरी के उसे में शिरकत के लिए बिना 
तफरीक मजह॒बों-मिल्लत शमाए-ख्वाजा के लाखों परवाने दरबारे र्वाजा में नज्रानाये 
अकीदत पेश करने के लिये अ्रजमेर खिंचे चले आते हैं । 


राजस्थान के लोकतीर्थ ॥३३ 


जमादी-उस्सानी, रविउलसानी महीने के आखरी दिन, नये चांद के नजर आते 
ही दरगाह के शाहजहानी दरवाजे पर नौवत-शहनाई की आवाज गूज उठती है और इसके 
साथ ही दरगाह में कव्वालियों, दुरुदों और दुच्पओ की सदाए' सुनाई देती हैं। वातावरण 
आव्यात्म और संगीत का संगम वन जाता है । 


ख्वाजा ! अपने गुम्बद से दर्शन दे । भुखड़ा दिखा | वेकसों की आहें सुन। 
ग्रीवों और मोहताजों को भीख बांटने वाले संजरी ख्वाजा श्रजममेरी, रहमकर, ख्वाजा, 
करम की नजर हो, नाकामियों को कामयाबी में बदल दे । 


यह सिलसिला पहली रजव से छः रोज़ तक चलता रहता है । कहते हैं, ख्वाणा 
गरीब नवाज ज़ब ६ रोज तक अपने हुजरे से बाहर तशरीफ नहीं लाये, तो खादिमों ने 
हुजरा देखा और पाया कि आपकी रूह जिस्म से परवाजु कर गई है । उर्स के दौरान हर 
रोज ख्वाजा के अकदितमन्दों की एक बड़ी तादाद हुजरे के दशंन करती है । मजार पर 
फातिहा पढ़ी जाती है। मुरादों की कामयामी के लिए दुश्लाएं की जाती हैं, मिन्नते मांगी 
जाती हैं । हर रोज महफिलखाने में देर रात तक कब्वालियों का कार्यक्रम चलता रहता है, 
जिसमें देश के जाने माने कव्वाल अपने फन का मुजाहिरा करते हैं । 


उसे के दौरान बड़ी और छोटी देगों में नियमितरूप से लंगर (खाना) पकाया 
जाता है । खादिमो द्वारा देग लूटने का दृश्य देखते ही बनता है । 


दरगाह में बुलंद दरवाजे से आगे बढ़कर दोनों तरफ ये दो देगें जीनेदार बुलंद 
चूल्हों पर नस्व है। इनमें एक देग बड़ी है और दूसरी छोटी । “बड़ी देग मुगल बादशाह 
अ्रकवर ने ६७६ हिजरी में दरगाह को नजर की थी । इस देग का आकार साढ़े तेरह गज 
है | इसमें सो मन चावल आसानी से पकाये ज्ञा सकते हैं । छोटी देग,.जहांगीर ने १०२२ 
हिजरी में आगरे से लाकर दरगाह में स्थापित की थीं। इस देग में पांच हजार व्यक्तियों के 
लिये खाना बनाया जा सकता है। हर शख्स इन देगों में पका लंगर तवरूक (प्रसाद) के 
रूप में प्राप्त करना अपना सौभाग्य समभता है। 


उस के दौरान ही ख्वाजा के मजार पर चादर चढ़ाने की रिस्म अदा होती है । 
साथ ही जारईन अपने साथ लाई चादरें, खासतौर पर ऐसे जारईन जिनकी मुरादें वर 
आती हैं, ख्वाजा के मजार पर अ्रकीदत के साथ नजर करते हैं । 


उर्से के आखरी दिन मजारे मुवारक को गरुस्ल दिया जातां है। कुल की रस्म 

ग्रदा की जाती है और 'मेरो हरियाला बना आया! परम्परानुसार गाया जाता है। इसके 
साथ ही उर्स का कार्यक्रम समाप्त होता है। अकीदतमंद अपनी आंखों को दीदार-ए-मजारे 
ख्वाजा से मुनव्वर करके लौटने लगते हैं । इन अकीदतमन्दों में हिन्दू भी होते हैं, मुसलमान 
भी, सिख भी ओर ईसाई भी । रख्वाजा का फेज सवके लिए समान है । प्रकृति की तरह कहीं 
कोई भेद-भाव नहीं, सभी को यह कहते पाया जाता है । 
ः ध _][] 


३४। राजस्थान के लोकतीय॑ 


| सीताबाड़ी 


श्री ब्रजेश चंचल 





च्छसी भी पे विशेष पर अपने शीतल अस्तस्तल में सहस्त्रों श्रद्धालुओं को 
भर लेने वाली सीताबाड़ी एक प्राचीन धामिक स्थल है । यह स्थान कोटा नगर से लग- 
भग ६२ किलोमीटर दूर उत्तर पूर्व में स्थित है । वैसे इसके अ्रति प्राचीन होने के कारण 
इसके निर्माण सम्बन्धी शिलालेख कहीं उपलब्ध नहीं हैं। मगर, जितने भी भग्नावश्षेष हैं 
उन्हें देखकर लगता है, यह स्थल लगभग बारहवीं, तेरहवीं शताब्दी में स्थापित हुआ होगा । 


केलवाड़ा ग्राम से सघन हरे पेड़ों का 'कुटपुटा सा दिखाई देने लगता है । श्रध॑सुर्खे 
बालू रेत की भूरी-भूरी दो तीन पगडंडियां, (अब तो बसों, कारों आदि के लिए सड़क 
जैसी भी वनादी गई है) पार कर यात्री सर्वप्रथम लक्ष्मण कुण्ड पर पहुँचता है । 


लक्ष्मण कुण्ड लगभग बीस-पचीस मीटर का वर्गाकार पानी से भरा कुण्ड है । 

इसंमें बारह महीने पानी रहता है । तीनों श्रोर तीन तिवारियां हैं, और पूर्व की ओर 
आमुख लक्ष्मणजी का विश्ञाल मन्दिर है, जिसके चूड़ी उतार गुम्बज की प्राचीन पच्ची- 
'कारी बड़ी चित्ताकर्षक है । ग्ुम्बज के अग्रभाग पर दो सिंह प्रतिमाएं हैं। अन्तरिम कक्ष 
में लक्ष्मणजी की आदम कद :गौर प्रतिमा है | सुसज्जित वस्त्राभूषण, हाथ में तीर- 
कमान लिए प्रतिमा सजीव सी प्रतीत होती है । कहा जाता है, सीता के अश्ररण्य अवास 
काल में स्नान के लिए लक्ष्मणजी मे ही यहां पाताल गंगा को प्रकट किया था। पहले 
यह घारा निर्वाघ रूप से अस्त-व्यस्त - वहा करती थी । कालान्तर में स्थायी रूप से 
संचित रहने के लिए इस जल को वर्ग क्षेत्र में बांव दिया गया है। पर्वे और मेले आदि 
के अवसरों पर हजारों पुरुष स्त्रियां यहां दर्शनार्थ आते हैं और कुंड का पानी पीते हैं । 


इस कुड का पानी पवित्र और उदर रोगों के निवारणार्थ श्रेष्ठ माना जाता है। इस 
कुड पर नहाना व वस्त्रादि घोना निपेब है । 


सीतावाड़ी को कुडों की वाटिका कहा जाये तो भी अतिशयोक्ति नहीं होगीं। 
छोटे बड़े यहां कुल मिला कर सात कुड हैं । जिनमें से तीन कुण्ड ही प्रधान कुड हैं- 


पहला-सीता कु ड, दूसरा-सूरज कुड, और तीसरा-लक्ष्मण कुड। चौथा राम कुड 
भी है, जिसमें न तो पानी ही है और न उसकी दीवारें ही पूरी हैं। सब कुछ द्वट-फूट सा 
गया है 

सूरज कुड यहां का सर्वोत्तम, मनोहारी, स्वच्छ नीर से भरा हुआ डेढ़ मीटर वर्ग 
स्तेत्र का, संगमरमरी घरातल वाला कांच के चौकोर कटोरे सा सूरज कुण्ड है जिसमें एक 
साथ वीस बीस स्तानाथियों का समूह एक बारगी उतर जाता है। उनके बाहर आते ही 
फिर दूसरा, फिर तीसरा | यही क्रम चलता रहता है कार्तिक पूरिमा के पर्व पर, पर 
इस कांच कटोरे के पानी की निर्मलता में कोई अन्तर नहीं आता | इस कुण्ड के पानी से 
“किसी काल में क्ुष्ट रोग भी ठीक हो जाया करते थे । इस कुण्ड के चारों ओर हिवारियाँ 
आऔर एक द्विवारी में शिव प्रतिमा स्थापित है, जहां वारहों महीने एक जीवित सर्प चक्‍कर 
लगाया करता है। मगर वह कभी किसी को नुकसान नहीं पहुँचाता । 


पौराशिक महत्व के सन्दर्भ में पता नहीं, वस्तु सत्य क्या है? लेकिन लोग अ्रभी 
सक भी इस स्थल को वाल्मिकि आश्रम के नाम से ही सिर भुकाते हैं। जहां पर अ्रग्ति 
'परीक्षा के उपरान्त भी महासती सीता को एक वार पुन: परित्याग का कप्ट बहन करने के 
निमित्त आना पड़ा था। सीता की सव प्रकार की सुख सुविवाशं को ध्यान में रखते हुए 
'लक्ष्मण, भ्ररण्य- वासी, वाल्मिकि ऋषि आदि ने सहयोग कर छांव, पानी आदि की सभी 
व्यवस्थाएं इसी निमित्त की बताते हैं । यहीं पर लव-कुछश का जन्म हुआ और उनको 
आस्त्र ज्ञान एवं शस्त्र विद्या दी गई। 


रामचरित के उसी मुल भाव को लेकर हजारों नर-नारी यहां कार्तिक पूर्णिमा 
पर समान करने श्राते हैँ । चन्द्र ग्रहण या सूर्यग्रहण पर तो यहां मेला सा लग जाता है । कई 
लोग सीता माता श्र लक्ष्मण जती की मनौती मानकर अपने बच्चों के मुडन, यज्नोपवीत 
-आदि संस्कार तक यहीं पूर्ण कराते हैं। वैसाख वदी तृतीया से पूर्णमासी तक यहां पर 
पशुओं का एक विज्ञाल मेला लगता है। इस काल में सीतावाड़ी की छटा भी विज्ञेप रूप 
से दर्शनीय होती है । 

यहां से लगभग ५ किलोमीटर उत्तर में बिल्कुल निर्जज और वंजर घरती में एक 
स्थल पर ठण्डे पानी की धारा भरने के सहदृश जमीन के भीतर से मीटर भर ऊची उदाल 
के साथ गिरती है इसे वाणा गंगा कहते हैं। कहते हैं, सीताजी को प्यास लगने पर 
लक्ष्मणजी ने वाण मारकर यहीं गंगा का आझ्ाव्हान किया था। इसका पानी धीरे धीरे 
“होकर फिर सीधा सीतावाड़ी की ओर आमुख हो सारण में मिल जाता है। यह सारण 


ड६॥ राजत्यान के लोकतीय॑ 


(भरनी ) कभी नहीं सूखती है, और अब तो इसके पानी से ५-६ हजार बीघा जमीन में 
सिंचाई भी की जाती है। 


पर्णकुटी (सीता कुटी )-यह सूरज कु से पूर्व दिशा की ओर १ किलोमीटर की 
दूरी पर एक कुटिया है जो संपूर्ण वृक्षों की सूखी टहनियों से निर्मित एवं पत्तों से झआच्छादित 
है। टहनियों की गुथावट इस प्रकार मजबूत है जो न हवा से हिलती है और न आंघी से 
गिरती है। कुटिया के अच्तरिम कक्ष में एक चौकोर पत्थर के टुकड़े पर दो छोटे छोटे पद 
चिन्ह हैं। जिन्हें सीता के चरण मानकर पूजा जाता है । 


एक और दर्शनीय स्थल है हाँके का थम्भ । यहीं से तीन किलोमीटर की दूरी पर 
दक्षिण पूर्व में सघन जंगल है । इतना सघन कि बारह महीनों सूर्य की किरण भूतल 
को नहीं छू सके | यहीं पर शिकार का हांका लगाया जाता है। राजाओं के राज्य में 
केवल कोटा नरेश ही इस जंगल में शिकार कर सकते थे, अन्य शिकारियों को राजाज्ञा 
से ही शिकार करने का अधिकार था। यह अधिकार अब राजस्थान सरकार के हाथ में 
है । इस जंगल में शेर, चीते, भालू, वारहसिंधा सभी पशु विचरण करते हैं । 


अध्ययन के आधार पर इस स्थल की सीमा मध्यप्रदेश से अधिक समीप लगती 
है । पगडण्डी के छोटे मार्ग से चलने पर लगभग बारह किलोमीटर की दूरी पर ही 
मध्यप्रदेश के छोटे नगर गुना पहुँचा जा सकता है और ये ही पगडण्डिया आगे चलकर 
दण्डकारण्य वन मे जा मिलती हैं जहां वास्तव में लक्ष्मणजी (रामचरित मानस के 
आधार पर) सीता को परित्यक्त स्थिति में छोड गये थे । 


जहाँ एक ओर सीताबाड़ी मई-ज्रूबन की तपती दोपहरियों में अपनी प्राकृतिक 
शीतलता के लिए विख्यात है वहां पर कुछ ऐसे अ्प्रतिम चमत्कार भी रखती है, 
जिसके कारण इसका वैभव क्ुठलाया नहीं जा सकता । यह सम्पूर्ण दो किलोमीटर क्षेत्र 
से घिरी वाटिका यदि आम्र-वाटिका कही जाये तो न्याय संगत ही होगा । नयोंकि 
यहां पिच्यानवे प्रतिशत वृक्ष आम के ही हैं और सम्भवतया सम्पूर्ण भारत में एक यही 
स्थल ऐसा होगा, जहां पर आराम जैसा मधघुर-मीठा फल निशुल्क खाने को मिलता है। 
वहां पर न तो कोई आम विक्रेता है और न खरीददार । सब अपनी अपनी इच्छा से जैसा 
आर जितना चाहें खा सकते हैं । मगर हां, स्मरण रहे यहां का आम या कौरियां गांठ 
बांधकर कोई ले जा नहीं सकता । कोई चोरी छुपे से ले भी गया तो सीतावाड़ी की सीमा 
लांघते ही एक दो घण्टे में वे सभी आम सड जाते है, या सूख जाते हैं । 


कुल मिला कर सीतावाड़ी एक प्राकृतिक दर्शनीय तीये-स्थल है जो अपनी 
घार्मिकता, नैतिकता, चमत्कार आदि कारणों से अभी तक हजारों पर्यटकों के आकर्षण का 


केन्द्र बना हुआ है । 
शत 


राजस्थान के लोकतीर्थ ॥३७ 


देशनोक 


» श्री चन्द्रदान चारण ८ 
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झ्वाक्ति-पूजा की परम्परा भारत में वहुत पुरानी है। राजस्थान में भी श्रनेक 
शताब्दियों से शक्ति-पूजा प्रचलित है । यहां चारण जाति में उत्पन्न होने वाली देवियों 
की संख्या ही ८४ है । इनमें करणी माता अथवा श्री करणीजी बहुत ही प्रसिद्ध हैं । 
सदियों से इनकी यहां पूजा की जाती है। यों तो सभी जातियों के लोग इनके उपासक 
हैं पर चारणों और राजपूतों में इनकी मान्यता श्रधिक है। राठौड़ों की तो वे कुल देवी 
हैं क्योंकि जोधपुर और वीकानेर राज्यों की स्थापना उन्हीं के श्राशीर्वाद और सहयोग से 
हुई थी । 


श्री करणीजी का जन्म वि० सं० १४४४ की झासोज सुदी ७ को सुवाप नामक 
गांव में चारणों की किनिया शाखा में हुआ । कहा जाता है कि २१ मास के गर्भवास के 
बाद इनका जन्म हुआ था जो अपने आप में एक आश्चरयंजनक घटना है। इनके पिता 
का नाम मेहाजी तथा माता का देवल थाई था। इनका जन्म का नाम रिद्धिवाई था 
एवं इनके पहले पांच वहिनें और हो चुकी थीं। राजस्थान में कन्या का जन्म हप॑ का 
कारण नहीं होता अत: इनकी भुवा ने इनके सिर पर ठोला मारते हुए कहा--'फिर 
पत्थर आ गया ।/ कहा जाता है कि इस पर भुवा की हाथ की अग्रुलियां जुड़ गई । इस 
चमत्कार को देख भुवा ने मेहाजी से कहा--यह लड़की संसार में अपनी कुछ करनी 
दिखलायेगी । इसे अ्रव सब करनी ही कहेँ । तभी से इनका नाम करणी पड़ गया और 
अपने भावी जीवन में वे इसी नाम से विख्यात हुई । 


श्री करणीजी ने अपनी छोटी आयु में ही कुछ ऐसे कार्य किये जिनके कारण इनकी 
प्रसिद्धि आस पास के प्रदेशों में फैल गयी । पांच वर्ष की आयु में इन्होंने अपनी भुवा. 
की जुड़ी हुई अगुलियां ठीक कर दीं। ६ वर्ष की उम्र में इन्होंते अपने पिता का सर्प- 
विष उतार कर उन्हें पुनः जीवन प्रदान किया । जब यह बात पूगल के स्वामी राव 
शेखा ने सुनी तो वह सुवाप आया । उसके पास लगभग १४० आदमी थे। श्री करणी 
जी ने उन सबका आतिथ्य किया। वही की एक हंडिया और थोड़ी सी रोटियों से 
ही श्री करणीजी ने उत्त सबको ऐसा तुप्त किया कि वे लोग कहने लगे--हमने इतना 
मलाईदार और स्वादिष्ट दही आज तक कभी नहीं खाया | राव शेखा श्री करणोजी के 
पैरों पर गिर पड़ा । उन्होंने उसे शत्र्‌ओं पर विजय का वरदान दिया । 


राव शेखा और उसके साथी थोड़े थे एवं शत्रुओं की संख्या बहुत अधिक थी तो 
भी राव शेखा की विजय हुईं । वह पुनः सुवाप पहुंच और श्री करणीजी को अपनी 
बाहन बनाकर उनसे राखी वंघाई । वाद में श्री करणीजी के सहयोग से ही राव शेखा 
की लड़की का विवाह जोध्याजी के पुत्र बीकाजी से हुआ था । राव शेखा उम्र समय 
मुलतान में कद था । वह विकल होकर बार वार श्री करणीजी को प्रार्थना करने 
लगा। श्री करणीजी ने वहां पहुंच कर उसे मुक्त कराया और यह झपथ दिलाई 
कि वह भविष्य में डाका नहीं डालेगा । | 


श्री करणीजी का विवाह लगभग २६ वर्ष की उम्र में साठीका गांव के चारण 
देपाजी से हुआ था । विवाह के वाद साठीका लौठते समय उन्होंने अपने पति को मार्ग में 
ही संकेत कर दिया कि 'मेरे जीवन का उद्देश्य भोग-विलास करना नहीं है बल्कि उन 
शासकों और जागीर- दारों को ठीक राह पर लाना है जो गरीब जनता पर भांत्ति 
भांति के अन्याय एवं अत्याचार करते हैं। श्राप गृहस्थी चलाने के लिए मेरी वहिन से विवाह 
करलें .' कहा जाता है कि श्री करणी जी के अनुरोध पर देपाजी ने उनकी छोटी बहिन 
गुलाब बाई से विवाह कर लिया और उनसे देपाजी को एक पुत्री व चार पुत्र हुए । 


श्री करणीजी के साठीका पहुंचने पर ससुर ने बहुत हर्ष प्रकट किया पर 
गांव के दूसरे लोग उनके साथ २०० गायें देखकर घबरा गये । कारण, उस गांव 
में एक ही कुबा था और उसमें पानी इतना कंम था कि गांव के लोग और पशुओं 
को ही पूरा नहीं पड़ता था। अ्रतः श्री करणीजी ने अपने परिवार के सारे लोगों एवं 
पशुओं को लेकर साठीका से किसी नये स्थान के लिए प्रयाण किया जहां पशुओं को 
पानी चारे की कमी न रहे । उत्तका निश्चय था कि जहां आज का सूर्य अस्त होगा 
वहीं हमारा स्थायी निवास स्थान होगा । 


यह दल जांगलू पहुंचा। वहां उस समय राव चूडा राठौड़ का पुत्र कान्हा 
अधिकार जमाये हुए था । राव चुडा का दूसरा पुत्र रिडमल (रुणमल्ल) त्तो 
श्री करणीजी का भक्‍त था पर पशुओं को पानी पलाने और चराने के सवाल को लेकर 
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श्री करणीजी के नौकरों एवं कान्हा के नौकरों में विवाद बढ़ गया। श्री करणीजी ने 
जांगलू से कुछ मील दूर भ्रपता डेरा जमा लिया और कान्हा के कहने पर भी वहां से नहीं 
हटे । कान्हा क्रोध से उत्ते जित हो उठा । दर दर भटकने वाली एक चारणी की यह 
हिम्मत ? भेरे जैसे शक्तिशाली शासक को एक सावारर स्त्री की यह चुनौती ? वह अपने 
दल-वल सहित वहां आया । उसने आते ही पूछा--कहां है वह जादूगरनी चारणी ? 
श्री करणी जी ने झोंपड़ी से वाहर आकर कहा--बोल क्या कहता है ? वह मैं ही हूं जिसको 
तू हृढ़ रहा है। कान्हा बोला--निकल जा मेरे राज्य से | श्री करणीजी वहां से जाने को 
सहमत हो गयी, लेकिन इस दार्त पर, कि उनकी सेवा की सन्‍्दृकड़ी बैलगाड़ी में रख दी 
जाय । कान्हा और उसके नौकरों ने अपने पूरे वल के साथ कोशिश की लेकिन लकड़ी की 
एक छोटी सी पिटारी अपने स्थान से न हटाई जा सकी । यह देख काम्हा भलल्‍्लाया--तेरी 
जैसी जादू-टोना जानने वाली औरतें मैंने बहुत देखी हैं। यदि तू सचमुच देवी है तो बता 
कि मेरी मौत कब होगी ? इस बारे में विवाद इतना बढ़ा कि अन्त में श्री करणीजी से 
घरती पर एक लकौर खींच कर कहा कि ज्योंही तुम इसको पार करोगे तुम्हारी मृत्यु 
हो जायेगी | कान्हा ने ज्यों ही उस लकीर को लांघना चाहा त्यों हीं उसकी जीवन- 
लीला समाप्त हो गयी । 


कान्‍्हेँ लोपी कार, मति-हीरे पायो मरण। 
बाघ थयी तिणवार, सभझि हाथल मेहा सदू ॥ 


श्री करणीजी की सलाह से रिड्रमल (रणमल्ल) जांगलू का स्वामी बना और 
बाद में इनकी कृपा से मंडोवर का भी शासक बना । जोधाजी के राजा बनने पर जोधपुर 
के किले की नींव श्री करणी जी ने ही डाली थी । 


श्री करणीजी जब लगभग ६७ वर्ष के थे तव उनके पति देपाजी का देशनोक में 
स्वर्गंवास हो गया था। अन्त में १५१ व की दीर्घायु में वि. सं० १५६५ की चैत्र शुक्ला 
नवमी को श्री करणीजी ने भूतपूर्व बीकानेर एवं जैसलमेर राज्यों की सीमा पर स्थित 
घिनेरू की तलाई पर अ्रपत्ता शरीर त्याग किया । 


श्री करणीजी ने अपने स्थायी निवास के लिए जो स्थान चुना, वह उनके मता- 
नुसार देश की नाक होने से, देशनोक कहलाया और यही दब्द बाद में चिगड़ कर देशनोक के 
नाम से प्रसिद्ध हुआ | यह स्थान वीकानेर नगर से दक्षिण की ओर लगभग ३३ किलो- 
मीटर दूर है एवं रेल तथा सड़क से जुड़ा हुआ है। यहां उनका प्रसिद्ध मन्दिर है जहां वर्ष 
में दो बार नवरात्र मेले (चैत्र शुक्ला प्रतिपदा से चैत्र शुक्‍ला नवमी तक तथा आश्विन 
घुकला प्रतिपदा से श्रादिवन शुक्ला नवमी तक) लगते हैं | मन्दिर में हजारों चूहे है, इन्हें 
कावा' कहा जाता है और इनकी रक्षा का कड़ा प्रवन्ध है । 


मन्दिर का सिंह द्वार संगमरमर का बना हुआ है । बीकानेर के सेठ श्री चांदमलजी 
ढड्ढठा ने इसका निर्माण कराया था । यह द्वार स्थापत्य कला का सुख्दर नमूना है। इसकी 
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'था। श्री करणीजी के 'निज-मन्दिर' के. किवाड़ सोने के हैं । ये अभ्रलवर के महाराजा श्री 
बख्तावर्रासह जी ने भेंट किये थे। बीकानेर के महाराजा ड्ूगरसिहजी ने मूर्ति के ऊपर 
लगा हुआ सोने का तोरण, मूर्ति के सामने लगा सोने का कटहरा तथा सोने का एक बड़ा 
'छत्र भेंट किया । इसके उपरान्त बीकानेर के महाराजा गंगारसिहजी ने, जो श्री करणीजी के 
'अनन्य भक्त थे, लगभग सारा मन्दिर संगमरमर का बनवा दिया एवं पूजन-सामग्री के सभी 
बतंनत सोने-चांदी के बनवा दिये । इनके अतिरिक्त सोने-चांदी के अनेक छत्र हैं जो 
श्रद्धालु भक्तों ने अपनी मनोकामना की पूर्ति पर भेंट किये हैं । कई अन्य दरवाजों के 
'किवाड़ चांदी के हैं जो विभिन्‍न सेठों ने बनवाये हैं।इन किवाड़ों पर बनवाने वालों के 
नाम अकित हैं । 


जिस समय श्री करणीजी की मूर्ति स्थापित की गयी थी उस समय यहां श्री 
'करणीजी की आराधना करने की गुफा ही थी । जब बीकानेर के राव जैतसी ने भरनेर के 
युद्ध में विजय प्राप्त की तो इसके उपलक्ष में गुफा के ऊपर एक कच्चा कमरा बनवा दिया । 
“बाद में महाराजा सूरतर्सिहनी ने उस कच्चे कमरे को तुड़वा कर उसकी जगह पक्‍का 
“गुम्बददार मन्दिर बनवा दिया तथा उसके चारों ओर पक्का परकोटा एवं सिंह द्वार बनवा 
दिया । इसके बाद महाराजा गंगासिहजी ने सारा मन्दिर संगमरमर का बनवा दिया । 


श्री करणीजी के मन्दिर में असंख्य चूहे है । उन्हें 'काबा' कहते हैं । इनका रंग रूप 
“घरों में पाये जाने वाले चूहों से भिन्न होता है । ये मन्दिर में आजादी से इधर उधर 
'विचरण करते हैं। इन्हें खाने के लिए दूध, श्रनाज एवं मिठाई दी जाती है। प्रातः ५ बजे 
अथवा सायं ७ बजे की आरती के समय 'काबों' का विशाल जुलूस दिखायी पड़ता है । उस 
समय प्रत्येक व्यक्ति को पैर घसीटते हुए चलना पड़ता है ताकि कोई कावा' पैर के नीचे 
:दव कर न मर जाय । यदि किसी यात्री से ऐसा हो जाता है तो नियमानुसार चांदी का 
'काबा' बनवा कर चड़ाना पड़ता है। ये 'कावे' यात्रियों के शरीर पर भी निडरता ले चढ़ 
'जाते हैं पर ये किसी को काटते नहीं । सफेद कावे” का दर्शन शुभ माना जाता है । यह 
'आइचर्य की बात है कि चूहों की इतनी बड़ी संख्या होने पर भी यहां श्राज तक कभी प्लेग 
“नहीं हुआ । यह श्री करणीजी का चमत्कार माना जाता है | इतने 'कावों' वाला देवी का 
“मन्दिर विश्व में अन्यत्र कहीं नहीं है । सफेद 'काबों' की तरह सफेद चील के दर्शन भी 
-शुभ माने जाते हैं । 


श्री करणीजी से सम्बन्धित अनेक चमत्कारपूर्ण कथाएं वहुत प्रसिद्ध हैं। उनमें से 
“कुछ का उल्लेख यहां किया जा रहा है-- 


एक वार श्री करणीजी के पिता की सर्प-दंश से मृत्यु हो गयी । श्री करणीजी को 
'जब यह ज्ञात हुआ तो वे अपने मृत पिता के शरीर के पास गयीं और उनके मुख में अपनी 
“अंगुली दी। कहा जाता है कि इस पर वे तत्काल पुनः जीवित हो गये । 
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श्री करणीजी जोधपुर के किले की नींव रख कर वापिस लौट रही थीं। उनके 
भक्त अमरजी बारठ के प्रार्थगा करने पर वे मार्ग में मथानिया में रुकी । वहां कुछ.दिन 
ठहरने के बाद विदा होते समय उन्होंने गांव वालों को वरदान दिया--इस गांव में कभी 
महामारी नहीं होगी, ओलों से फसल नष्ट नहीं होगी एवं गांव में आग लगते पर एक घर 
के बाद दूसरा घर नहीं जलेगा। यह वरदान मथानिया गांव में आज तक फलीभूत 
होता है । ;क्‍ 

श्री करणीजी का एक भक्त भगड़ शाह था । यह व्यापारी .चित्तौड़ का रहने वाला 
था पर राणा मोकल के अप्रसन्न होने पर मारवाड़ के गांव खींवसर में बस॒ गया था | संकट 
काल में स्मरण करने पर संकट निवारण का वरदान श्री करणीजी ने भगड़ शाह को दिया 
था । एक वार सेठ की नाव माल सहित डूबने लगी | उसने पुकारा है करणी' कहा जाता 
है कि श्री करणीजी उस समय गाय दुंह रही थी। उन्होंने हाथ फैलाकर उसकी नाव को 
किनारे लगा दिया । यह घटना. सम्बत्‌ १५१६ भाद्र शुक्ला १० को घटित हुई थी 


सदियां श्रायीं ओर चली गयीं ) साम्राज्य बने और बिगड़े । काल चक्र ने बड़े बड़े 
विजेताओं के ऊचे स्मारकों को मिट्टी में मिला दिया । पर श्री करणीजी “की पूजा श्राज 
भी उसी भक्ति भाव से की जाती है जैसे कि उनके जीवन काल में ही होने लगी थी । 
राजस्थान के जन-जीवन पर उन्होंने जो अश्रमिट छाप डाली उसे कोई न मिटा सका । 
असंख्य चूहों से भरा श्री करणीजी का देशनोंक स्थित मन्दिर विदेव में अपनी दृष्टि से 
अनूठा है । वह आज भी जन जन को कह रहा है, यहां आकर श्री करणीजी "के दर्शव करो 
ओर गपने बड़े से बड़े संकट से छूटकारा पाञ्नो । राजस्थान में यह शक्ति आज भी प्रसिद्ध है । 


मोती समो न ऊजली चंनण समो न काठ 
करणी समोन देवता गीता सभी न पाठ ॥ 


' ४२। राजस्थान के लोकतीर्य 


तिलवाड़ा 


* श्री भ्रचन्द जैन 





ब्यण्ख्वाड़ के राव तीडाजी के तीन पुत्र थे । कान्हड़देव, त्रिभुवत और सलखा । 
राव तीडाजी के स्वर्गवास के पश्चात्‌ राव कान्‍्हड़देव को सबसे बड़े पुत्र होने के नाते 
महेवे-खेड़ का राव बताया गया । इनके राज पद सम्भालने के तुरन्त पश्चात्‌ मुगल शासकों 
की सेना ने जो सिवाने की तरफ से, इस ओर आई, इनके शासन को छीन लिया । समय 
ग्रुजरता गया । इन्होंने मुगल शासकों को हटाने का बहुत प्रयत्त किया और श्नन्त में 
युद्ध सामग्री जुटाकर मुगलों से वापिस खेड़ को अपने अवीन में कर भी लिया । इनकी 
मुत्यु के पश्चात्‌ -इनके छोटे भाई त्रिभुवनसी गद्दी पर बँठे । लेकिन राव सलखा जो इनके 
छोटे भाई थे, इनके पुत्र और राव मल्लीनाथ में आपसी भ्रनवन हो जाने के कारण, उन्होंने 
मुगल शासकों को सहायता से इन्हें गह्ी से हटा दिया। इसके पदचात्‌ राव तीडाजी 
के तृतीय और राव त्रिभुवतसी के सबसे छोटे भाई सलखाजी को खेड़ की राजगद्दी पर 
बैठाया गया । 


राव सलखाजी के कोई भी पुत्र न होने की वजह से वे अधिकतर चिन्तित रहते 
थे। एक समय राव अपने सैनिकों के साथ शिकार खेलने के लिये जंगल की तरफ गये । 
शिकार की खोज में बहुत दूर निकल गये 'फिर भी शिकार हाथ नहीं आया और प्यास 
भी जोरों से सताने लगी | इधर-उधर भटकने के पश्चात्‌ जंगली भाड़ियों से घुआ निकलता 
दिखाई. दिया, वे वहां गये । वहां एक तपस्वी तपस्या कर रहा था, इन्होंने जाकर पानी 
माँगा । तपस्वी ने कमण्डल की तरफ इशारा किया, जिसमें नाममात्र का पानी था । उसे 
आपने पीना शुरू किया तो पीने के पश्चात्‌ त्पस्वी ने कहा कि अब अपने घोड़े को भी 


छुके 


पानी पिला दो। शुन्यमात्र पानी से दोनों प्रासिययों की प्यास बुझी | राव तपस्वी के इस 
चमत्कार की तरफ आकपित हुए | उन्होंने अपनी आ्रान्तरिक पीड़ा का उल्लेख किया कि 
महाराज ! मुझे और सभी प्रकार के सुख हैं लेकिन मेरे कोई सन्तान नहीं है अ्रतः ऐसा 
उपाय चतायें कि भेरे भी कोई पुत्र हो जाय । मेरे तीन रानियां हैं । 


तपस्वी ने पीड़ित एवं बुद्धिमान योद्धा पर दया करके एक गोला और चार सुपा- 
रियाँ दीं जिसे लाकर उन्होंने अपनी तीनों रानियों को खिलाया | रानी--जाणीदे से 
मल्लीनाथ एवं जेतमाल, रानी--जोइया से वीरमदेव और रानी-गोरज (गवरी) से 
सौगित नामक पुत्र उत्पन्न हुए । 


राव सलखाजी के पुत्र-जन्म की एक कथा का उल्लेख इस प्रकार भी आता है 
कि जब इनके सबसे बड़े भाई राव कान्‍्हड़देव महेवे के शासक थे उस समय इन्हें छोटी 
जागीर दी गई थी। एक समय घरेलू सामान लेकर वापिस घर की ओर जारहे थे कि रास्ते 
में इन्हें नदी के किनारे चार नाहर भख खाते हुए नजर आये। सलखाजी इस शकुन को 
देखकर अपने घोड़े से नीचे उतरे और अपने; साथ जो नौकर था उसे अपना घोड़ा सम्भला 
कर दकुन-फल पूछने के लिये श्रपने बड़े भाई राव कान्हेड़देव. के पास पहुंचे । राव कान्हड़देव 
शकुन के अच्छे जानकार थे । उन्होंने कहा कि वे अपने साथ लाये सामान को यदि अपनी 
रानियों को खिला देंगे तो उनके चार पुत्र बड़े ही वीर, पराक्रमी, योद्धा, चतुर और जासक 
होंगे । राव सलखा इस फल को सुनकर सीधे घर आये और अपनी रानियों को अपने साथ 
लाई वस्तुओं को खिला दिया । फिर इनके चार पुत्र उत्पन्न हुए । 


सबसे ज्येष्ठ पुत्र मल्‍लीनाथ थे । जब ये १६ वर्ष के हुए तब वि० सं० १४३१ 
में इनके पिता का स्वर्गंवास हो गया । पिता के स्वरगंवास के पश्चात्‌ वे अपने तीनों छोटे 
भाइयों के साथ अपने चाचा राव कान्हड़देव के पास रहने लगे। राव कान्हड़देव ने मल्‍लीनाथ 
की कार्यकुशलता को देखकर अपने राज्य का सारा प्रबन्ध इनको सौंप दिया । कुछ समय के 
पद्चात्‌ कान्हड़देव का स्वगंवास हो गया और उनके पीछे उनका छोटा भाई राव त्रिभुवनसी 
महेवे खेड़ की गद्दी पर वैठा। राव त्रिभुवनसी और मल्लीनाथ में आपसी सम्बन्ध राज्य 
कारणों के कारण अ्रधिकाधिक विगड़ने लगे । इस पर मल्लीनाथ ने मुगल शासकों के सहयोग 
से अपने चाचा को हराकर महेवे-सेड की सत्ता अपने हाथ में ले ली। प्रजा ने इस कार्य का 
स्वागत- किया । 


पूत के पग पालने में ही दिखाई देते हैं। श्रभी ये २० वर्ष की अल्पायु में ही होंगे 
पर खेड के शासन को बड़ी ही कुशलता और वहादुरी से चलाने लगे । इनकी चालाकी और 
लूट-खसोट के कारण मंडोर, मेवाड़, आवू और सिन्च के शासक भी घवरा जाते थे। वे जहां 
कहीं पर भी जाते अपनी वीरता और वुद्धिमता से सदा सफल होकर वापिस लौटते । 
दिल्‍ली बादशाह ने उस समय एक नये प्रकार का दड डाला। उसके सेवक देश के सभी 
भागों से दण्ड वसूल करने के लिये घूमने लगे । वे महेघें भी आये । लेकिन राव मल्लीनाथ 


४४। राजस्थान के लोकतोर्ये 


ने करोडियों की दण्ड नहीं दिया बल्कि उन्हें अपने सरदारों के साथ अलग-अलग दण्ड 
वसूली के लिये भेजा और उन्हें मरवा दिया। इससे दिल्‍ली बादशाह बहुत ही नाराज 
हुआ । पहले भी मुगल बादशाह को राव मल्शीनाथ की डककतियों के समाचार प्राप्त होते 
रहते थे । वादशाह ने राव मल्‍लीनाथ को पकड़ने के लिये १३ तरफ़ से उन पर आक्रमण 
किया लेकिन बलिदान के साथ विजय राव मल्लीनाथ को ही मिली। अपने पर १३ तरफ से 
होने वाले आक्रमण पर विजय प्राप्त करने के कारण आज भी यहां एक कहावत प्रचलित है 
त्तेरह तु गा भांगिया माले सलखांणी' श्रर्थात्‌ राव सलखाजी के पुत्र राव मल्‍्लीनाथ ने तेरह 
तरफ से होने वाले मुगल-आ्राक़्मरा को भी हरा दिया । वीरता के श्रकुर इनकी नस-तस में 
भरे हुए थे। यह घटना भी इनके राज्य-शासन सम्भालने के एक वर्ष पश्चात्‌ ही हुई थी । 
फिर भी आपने बड़ी ही चतुराई, निडरता, और साहस के साथ विजय प्राप्त की । 


राव मल्लीनाथ के प्रति इस क्षेत्र में अत्यधिक विदव्वास था और परोपकारी होने 
के कारण लोगों के दिलों में इनके प्रति अद्टट प्रेम और श्रद्धा थी । हर प्रकार से जनता 
द्वारा इनका सम्मान किया जाता था । एक समय मुगल बाहशाहों ने इनके बढ़ते प्रभाव को 
रोकने के लिये असंख्य सेना राव मल्‍्लीनाथ को मारने के लिये भेजी । श्रचात्क मुगल सेना 
के आने से जनता भयभीत होकर भागने लगी। इस पर राव मल्लीनाथ ने कहा कि यह 
सेना तो ज्योंही अपने क्षेत्र में प्रवेश करेगी आपस में लड़कर स्वयं ही खत्म हो जायेगी । 
आपकी इस वाणी में सत्यता प्रकट होते देर नहीं लगी और यवन सेना ने ज्योंही महेवे की 
सीमा में प्रवेश किया कि वह अपनी सूभबूक खो बैठी और आपस में ही लड़कर खत्म हो 
गई । श्रापकी इस सत्यता के कारण जनता आपको सिद्ध-पुरुष का रूप मानने लगी। 


राव मल्‍लीनाथ का जन्म वि० सं० १४१४ में हुआ । आपकी पत्नी का नाम 
रूपादें था। जिनसे इनके ५ पुत्र हुए (इस सम्बन्ध में विभिन्‍न मत हैं। कहीं श्रापके & 
पुत्र होने बताये गये हैं तो कहीं पर ८5) । इनका सबसे बड़ा पुत्र जगमाल मालावत था। 


आगे चलकर राव मल्लीनाथ और उनके भाई वीरमदेव के आपसी सम्बन्ध 
खराब होने की वजह से यह अ्रलग रहने लगे । राव मल्लीनाथ के वंशज मालानी की सठियों 
में रहने लगे और वीरमदेव के वंशज किलों में रहते लगे। इस सस्वन्ध में एक कहावत 
मारवाड़ में बहुत प्रचलित है। 


“मला रा मड़्ढे ने वीरस रा गड़डे/ 


राव मल्लीनाथ के नाम से ही मालानी का नामकरण हुआ है। परन्तु कुछ 
लोगों की राय है कि इस क्षेत्र में मलल्‍लीया माली बहुत रहने के कारण ही इसका नाम 
मालानी पड़ा है। कुछ भी हो अधिकतर लोगों की राय राव मल्लीनाथ के नामकरण से ही 
मालानी शब्द को जोड़े हुए हैं। आज भी मालानी (बाड़मेर जिले) में राव मल्लीनाथ को 
बहुत ही आदर और सम्मान की दृष्टि से देखते हैं। इन्हें अब पूज्यतीय रूप दिया गया है 
क्योंकि आप सिद्ध-पुरुष हुए हैं। इनके स्वर्गवास के सम्बन्ध में बताया जाता है कि आपने 


राजस्थान फे लोकतीर्थ ।४५ 


चाड़मेर जिले के तिलवाडा ग्राम के पास लूनी नदी की तलहटी में वि० सं० १४५६ में चिर 
समाधि धारण की थी । 


तिलवाड़ा का मेला आज से २०० वर्ष पूर्व से आयोजित होता आ रहा है। 
सर्वप्रथम यह मेला राठोड्‌ राव मल्लीनाथ के श्रद्धालु भक्तों द्वारा उनकी यादगार में लगाया 
जाता था और वहां पर उस समय साधु समाज एवं उनके देवी चमत्कारों से प्रभावित असंख्य 
जनमानस अपने साथ यातायात के अभाव में मारवाडी नस्ल के ऊंट, मालानी नस्ल के घोड़े 
अधिक तादाद में यहां लाया करते थे | इस प्रकार इन पशुओं की संख्या भी मेले के अन्दर 
बढ़ने लगी । एक दूसरा अपने पशु की कीमत आंकने लगे और क्रय-विक्रय भी करने लगे । 
धीरे घीरे यहां पर ऊंटों और छोड़ों के अतिरिक्त अन्य पशुओं का भी क्रय विक्रय होने 
लगा । मल्लीनाथ के इस मेले ने विराट पशु मेले का रूप धारण कर लिया । इसे मललीनाथ 
वावा का मेला, चैत्री पशु मेला, तिलवाड़ा पशु मेला और तिलवाड़ा चैत्री पशु मेले के नाम 
से पुकारा जाने लगा । जो राजस्थान के गौरव को ही नहीं वल्कि भारतवषं के पशु मेलों में 
पश्यु धन की कीमत आंकने और देश में अच्छी नस्ल को प्रचलित करने में अपना विशिष्ठ 
स्थान रखता है । 


्क 


मेला वाड़मेर की पंचायत समिति बालोतरा में झाता है और जोधपुर से 
पश्चिम की ओर वाड़मेर-मुनावा जाने वाले रेल मार्ग पर तिलवाड़ा स्टेशन से & किलोमीटर 
दूर लुनी नदी की तलहटी में प्रति वर्ष चैत्र कृष्णा ११ से चैत्र शुला ११ तक लगातार 
१५ दिन तक लगता है । तिलवाड़ा स्टेशन से तिलवाड़ा मेला स्टेशन तक रेल मार्ग बना 
हुआ है । मेले के दिनों में तिलवाड़ा मेला स्टेशन भी काये करता है | इस अ्रवसर पर रेलवे 
विभाग से विशेष यात्रा एवं मालवाहन गाड़ियों का भी प्रवन्ध होता है ।-बालोतरा रेलवे 
जंक्शन से ३४ किलोमीटर दक्षिण पश्चिम में होने से यहां से मे लेके दिनों में विशेष बस 
गाड़ियां चलती रहती हैं । 


मेले के दिनों में लुनी नदी की तलहटी एक विज्ञाल नगरी का रूप घारण कर 
लेती है। जहां ५०,००० से भी अधिक भक्तयात्री -एकन्रनित होते हैं। हजारों की 
तादाद में छोटी बड़ी सभी वस्तुओं की दुकानें लगाई जाती हैं । राज्य सरकार के विभिन्‍न 
विभागों हारा प्रदर्शनी स्टालों और चलचित्र प्रदर्शन के साथ ही साथ कृपकों के मनोरंजन 
एवं राष्ट्र प्रेम को जागृत करने के लिये भी नृत्यों और गीतों के झ्रायोजन किये जाते हैं । 
मल्लीनाथ और रूपादे रानी के नीतों से मेले का कोना-कोना ग्रुजायमान रहता है । 


ठ 
का 


४६। राजस्थान के लोकतीर्य 


गलियाकोट 


० श्री केदार शर्मा 





रएलियाकोट डूगरपुर जिले में सागवाड़ा तहसील का एक छोटा सा गांव है 
जो माही नदी के किनारे बसा है। से १२वीं शताब्दी में भीलों ने बसाया था। 
यह गांव चारों ओर से चार दीवारों से घिरा हुआ था जिसके जीर्ण-शीर्ण श्रश इस 
'बात के सबूत हैं कि कभी यह बड़ा किला रहा होगा। इसी गांव के उत्तर में लगभग ६ 
किलोमीटर की दूरी पर एक फकीर का मजार है जो शिया सम्प्रदाय के बोहरा मुसल- 
सानों का बड़ा ही धामिक स्थान है। इसी स्थान पर फखरूद्दीन के नाशवानः शरीर को 
दफनाया गया था । वहां मुसलमानों हारा उस महान सन्त की समाधी बनाई गई जो आगे 
चलकर फखरूद्दीन की मजार जिया दरगाह कहलाई । 


मजार पर सन्‍्तों व उनके भक्तों ने समय-समय पर काफी निर्माण कार्य 
'कराया । भजार पर एक बड़ा ही सुन्दर ग्ुम्बज ५२ फीट ऊंचा, २१ फीट चौड़ा संगमरमर 
का बनाया हुआ है । मजार सफेद मकराने की बनी हुई है। दीवार पर पच्चीकारी का 
मनमोहक काम है। शुम्बज का भीतरी भाग भी मोहक रंगों से व बेलबूटों से सजाया 
हुआ है। गुम्बज के अलावा चार मीनारें हैं। मजार को वाहर से देखने पर विलकुल 
ताजमहल. की तरह चजर आती है। मजार के चारों तरफ चार दरवाजे हैं और गुम्बज 
'पर सोने का कलश लगा है जो भारतीय संस्कृति का परिचायक है । उसके ऊपर चाँद 
तारा है जिसमें रोशनी होती है जो दूर ,दूर से देखी जा सकती है । सामने का सेहल 
( चौक ) मकराने का वना है और चारों ओर लीहे की जाली लगी हुई है । बरावर 
में एक बड़ी ऊंची मीनार सी है जिसके अन्दर सीढ़ियां लगी हैं। मजार के ऊपर स्वर्ण 


अक्षरों में कुरान की आयतें भी लिखी हुई है। सामने दालान में चारों श्रोर बड़े महत्वपूर्ण 
मकानात बने हुए हैं। अन्दर जाने के दो मुख्य दरवाजें हैं। दरवाजे में जैसे ही प्रवेश 
करते हैं दांई ओर नूर मस्जिद है जिसमें वज्जू करने की उत्तम व्यवस्था है जो प्रायः अन्य 
मस्जिदों में नहीं मिलती । इसके अलावा महिलाओं को प्रार्थना में सम्मिलित होने की एक 
ओर अच्छी व्यवस्था है। महिलाओं के लिए अलग वालकॉनी बनाई गई है ताकि एक साथ 
स्त्री पुरुष प्रार्थना में अपनी श्रद्धान्जली दे सकें । यह प्रार्थना-हाल के पास ही है । दूसरी ओर 
एक विशाल हॉल है जिसमें घामिक यात्रियों को अन्य व्यवस्था न होने तक वहां ठहरना 
पड़ता है या उसको विश्वामशृह भी कहा जा सकता है। यात्रियों के पहुंचते ही एक समय 
का खाना वहां से निःशुल्क मिलता है। यह व्यवस्था एक प्रवन्धक समिति करती है। 
यात्रियों को जाते ही दीवानखाने में अपना नाम लिखना पड़ता है। विश्वामगृह का एक 
हिस्सा आमील साहब जो बोहरों के धर्मग्रुरू होते हैं, उनके लिए सदा रुका रहता है । 
सामने मजार के बाहर कितनी ही संख्या में क॒त्न हैँ उसमें एक ओर दाउद भाई साहब की 
कत्र है जो फसखरूद्दीन साहब के लड़के थे । - 


फखरूद्दीन राजा सिद्धराज जयसिह (जिहोंने ग्रुजरात पर १०६४ से ११३४ 
ए० डी० तक राज्य किया था) के वजीर तारमल के लड़के थे। शिया सम्प्रदाय को 
बढ़ाने हेतु मिश्र से इमाम-मुस्तेन-सीर ने मोलाई अहमद साहव और मोलाई याकूब साहब 
को भेजा, उन्होंने अपने धर्म को बढ़ाया । उन्होंने फिर मोलाई अहमद, मोलाई अब्दुल्ला 
और मोलाई नूर मोहम्मद को यमन से हिजरी सं० ४५० से खम्भात में भेजा। श्रब्दुला 
साहव की काफी कीरति फैल गई। उन्होंने अपनी करामात से सूखे कुए को पानी से 
भर दिया, पत्थर के हाथियों को हाथ लगाते ही गिरा दिया। यह चमत्त्कार देखते ही 
लोग उनके घर्मं को अपनाने लगे । ये लोग खम्भात से पाटन आये । पाठन ग्रुजरात की 
राजधानी थी.। राजा ने जब धर्म परिवतंन का मामला देखा तो मौलाई अब्दुला को 
गिरफ्तार करने की सोची । अब्दुला ने खुदा से दुआ की और उनके चारों ओर अआ्राग 
की चार-दीवारी वन गई। यह चमत्कार देखकर राजा हैरान हो. गया और उनका 
शिष्यत्व ग्रहण करने की प्रार्थना की। फिर पूरा ही राज्य-परिवार उनका शिष्य. हो 
गया । तारमल और भारमल दोनों भाई भी इमाम-अलनमुस्तन-सीर के सम्प्रदाय में 
शामिल हो गये । भारमल के लड़के याकूब थे जिनको गुजरात में धर्म प्रसार का कार्य 
दिया गया और तारमल के फखरुद्दीत थे जिनको वागड़ प्रान्त (राजपृत्ताना) के लिये 
भेजा | फखरुद्दीन जब छोटे थे तब से ही उनमें किसी महान सन्त जैसे लक्षण नजर आने 
लगे थे । वे खेल-कूद से अलग रहकर एकान्त में मनन किया करते थे. गरीबो की 
खिदमत करना, भूखों को खाना खिलाना, रोगियों को दवा देना उनका रोजमरें का काम 
था| बाद में उनको धर्म की पूरी तालीम दी गई जिसके अनुसार वे भी पहुंचवान फकीर 
हो गये । उनका स्वभाव घामिक तथा सन्‍्यासी की तरह था। उन्होंने आत्मा की खोज 
के साथ लोगों को कई चमत्कार बताये । इसी कारण उन सन्त की मृत्यु-स्थल आगे चलकर 
गलियाकोट के नाम से दाउदी बोहरों का परमत्रीर्य बन गया । 


४८ राजस्थान के लोकतोय॑ 


कहते हैं जब ये सागवाड़ा आ रहे थे उसं समय चोरों ने हमला कर दिया। लड़ते- 
लड़ते इनके सारे साथी मारे गये सिर्फ यही बच रहे थे इतने में नमाज अदा करने का समय 
हो गया । जब ये नमाज पढ़ रहे थे तब पीछे से चोरों में इन पर हमला कर दिया । उसी 
दिन से वह महान आत्मा इस संसार से विदा हो गये । मृत्यु के समये उनकी उम्र २७ वर्ष 
की थी । उस समय इनकी मृत्यु की खबर किसी को भी मालुम नहीं पड़ी । कहाँ जाता है 
कि एक बैलगाड़ी वाला उधर से गुजर रहा था। जंहां पर उनके शरीर को दफनाया गया 
था वहां पर गाड़ी का एक पहिया रह गया और गाड़ी एक पहिये से ही अपने गन्तव्य 
स्थान पर पहुंच गई । जब गाड़ी वाले ने देखा कि गाड़ी एक पहिये से ही कैसे श्रा गई तो 
उसे बड़ा भ्राइचयें हुआ । वह वापिस गया और एक स्थान पर पहिये को पड़ा पाया। 
उसको उठाया पर वह उठ न सका बांद में उसे रुवाव में मालुम हुआ कि "मैं लोगों की 
भलाई के लिये सागवाड़ा जा रहा था, उसने मुझे चोरों ने मारकर इस जगह दफनाया है । 
यहां मेरी कन्न बनादी जावे ।” कन्न बनादी गई और लोगों की मुरादें पूरी होने लगीं तथा 
इस फक्ीर की प्रसिद्धि सव जगह फैल गई । 


इस तरह से धामिक समुदाय का प्रवाह आत्मा की खोज तथा अपनी मुराद 
पूर्ती के लिए यहां थ्राने लगा । जैसे ही मुराद पूरी होती यात्री फिर अपनी मनोत चढ़ाने 
वहां जाने लगे। तब से ही हजारों 'दाउदी बोहरा' समुदाय प्रतिवर्ष जियारत को 
आने लगे और उस महान फकीर के प्रति अपनी श्रद्धांजली अ्रपित करने लगे। बाद में 
उसने उसे का रूप ले लिया । गलियाकोट में उस मोहरंम की २७ तारीख को मनाया 
जाता है जो मोहम्मद्वीय वर्ष का पहला महिना है। दाउदी बोहरा मिश्री कलेन्डर के अनु- 
सार चलते हैं। इस कलेन्डर के अन्दर पहला माह ३० दिन का, दूसरा २९ दिन का व 
अन्य इसी तरह ३० तथा २६९ दिन के होते हैं। दूसरे मुसलमान हिजरी कलेन्डर के 
अनुसार चलते हैं । उर्स मनाने की तैयारी मोहरंम की २७ तारीख को ५ दिन पहले 
आरम्भ हो जाती है | साधारण तौर पर उसे का समारोह मोजूदा धर्म गुरू दाइ-उल 
मुतलग के आदेशानुसार आरम्भ होता है। मोहरेम की २० तारीख को सुबह मजार की 
सफाई होती है । मजार को चन्दन से मजावरों द्वारा धोया जाता है। मिन्‍नत मानने 
वाले उस. पानी को ले जाते हैं और श्रपता अहोभाग्य समभते हैं। ऐसी धारणा और 
विव्वास है कि इस को पिलाने से देहिक, देविक और भौतिक कष्ट दूर हो जाते हैं। बाद 
में सबसे पहले मजावर साहिबानों द्वारा सफेद चादर चढ़ाई जाती है। उसके बाद अपनी- 
अपनी श्रद्धा और हैसियत के अ्रनुसार चादरें चढ़ाई जाती हैं। धनवान लोग' जरी की 
चादरें भी चढ़ते हैं। उसे के समय लगभग १० से १२ हजार यात्री इकठ्ठे हो जाते हैं । 
उसे में न केवल भारतीय होते हैं वल्कि लंका, थाईलेन्‍्ड, इंग्लेण्ड, सिंगापुर, वर्मा, करांची 
त्था अफीका से जियारत करने गलियाक़ोट आना अपना सौभाग्य समभते हैं। उस रात 
को वहां काफी सजावट होती है। रोशनी होती है ।' गुम्बज को खुशवूदार फूलों से ढक 
दिया जाता हैं ओर सारे दिन प्रार्थना अदा की जाती रहती हैं। वहां काः रात का 
खास प्रोग्राम है, मजुलिस। मजलिस में काफी भीड़ होती है, जिसमें आने वाले सारे 


राजस्थान के लोकत्तोर्य १४६ 


यात्रियों सन्‍्तों, फदीरों द्वारा घामिक -गीत, प्रार्थना तथा उनकी तारीफ और झोक 
मसिया पढ़े जाते हैं । 


बाबा का इतना प्रभाव है कि लोगों की मुराद न केवल वहां जाने पर पूरी 
होती है वल्कि घर बैठे-वैठे भी यदि कोई मिन्‍तत करता है तो उसके सारे काम पूरे हो 
जाते हैं। यदि किसी का वालक बीमार हो जाता है तो बावा की मिन्नत की जाती है' 
कि यदि मेरा वच्चा ठीक हो गया तो मैं जियारत को आऊंगा और आपके यहां आकर 
मनोत चढाऊ गा । जब मुराद पूरी हो जाती है वहां पर बच्चों को अपनी श्रद्धानुसार नमक 
से, गुड़ से, मिश्री से और मेवा से तोला जाता है और वहां चढ़ाया जाता है । इसके अलावा 
उनके प्रति श्रद्धा श्रपित करने के लिये मजार के चारों और नारीयल और लड्डू की पाल 
बनाई जाती हैं । एक शअ्रन्य प्रकार से जिनकी मुराद पूरी हो गई है वे दूध दही के धड़े भर 
कर लाते हैं ओर कहते हैं कि झ्रापकी कृपा से मेरा काम पूरा हो गया है ओर वे घड़े को 
वहां रख देते हैं । उन दूव-दही के बड़ों को वे लोग पी जाते हैं जिनकी मनोकामना अभी 
तक पूरी नहीं हुई है । 

. गलियाकोट के आराध्य के सम्बन्ध में एक किस्सा है कि हिजरी सम्बत्‌ू १३४० 
में उदयपुर के सेठ रसुलजी बल्‍लीजी के लड़के भाई साहव की मजार पर फल चढ़ाने के 
लिए आये । इसी समय उदग्रपुर के ही दो छोटे बच्चे मुहम्मद हुसेन और मेमुना नीचे बैठे 
हुए थे । सेठ ऊपर से फल लुटाकर जैसे ही नीचे उतर रहे थे मजार का एक खम्भा गिर 
गया । जिससे दोनों बच्चों को वड़ी चोट श्राई और सभी यात्रियों ने उन्हें मरणासन्न जान 
लिया । तभी एक वावा वहां आये उन्होंने बच्चों का उपचार किया और यह कहकर चले 
गये कि जब तक मैं नहीं श्राऊ तब तक़ किसी की दवा मत करना | जब तीन दिन तक 
बावा नहीं झ्राये तो मां-बाप को चिन्ता हुई और उन्हें तलाश किया | चौथे दिन स्वयं ही 
वावा बहां आये और उपचार किया । बच्चे थोड़े समय में ही ठीक हो गये। लोगों ने जब 
उनका नाम पूछा तो बताने से इन्कार कर दिया तथा गायव हो गए । इस वाकिये को याद 
रखकर आज भी हजारों भक्त श्रद्धा रखकर उनकी मनौती मानते हैं और लाभ उठाते हैं । 
कलकत्ता के रहने वाले नियामत अली प्रतिवर्ष कलकत्ता से गलियाक़ोट पंदल चल कर शआाते 
हैं। कहा जाता है कि उनके बच्चा नहीं था, घन की कोई कमी नहीं थी, वावा की कृपा से 
उनके बच्चा हुआ और तव से ही प्रतिवर्ष पैदल आने का संकल्प उन्होंने लिया | इसी तरह 
अफ्रीका से भी कई यात्री पैदल चलकर प्रतिवर्ष जियारत करने गलियाकोट आते हैं । 


गलियाकोट महत्वपूर्ण एकता का प्रतीक भी हैं। यहां न केवल बोहरे ही 
श्राते हैं वल्कि हिन्दुओं की भी मुरादें पूरी होती हैं और हिन्दू मुसलमान एक साथ 
उनको सम्मान अ्रपित करते हैं। विशेषकर भील तो उन्हें तुरन्त आराम देने वाले देवताओं 
के रूप में मानते हैं । 'उन्हें किसी तरह की तकलीफ हो, कोई भऋंभट हो वे वहां जाते 
हैं और दालान में खड़े होकर एक कुलड़ी में पानी लेकर उसे चारों ओर फिराकर अपनी 
श्रद्धा श्रपित कर वापिस आ जाते हैँ और वह पानी बीमार को पिलाते हैं तो 
दुखदर्द दूर हो जाता है। मुख्य बाजार तक सभी दर्म के लोग जाते हैं। इसके अलाबा 


५० राजस्थान के लोकतीर्य 


हिन्दुओं में जेंसे कई स्थानों पर भूत-प्रेत तथा भटकती हुई आत्माश्रों की छाया से छुटकारा 
दिलाया जाता है उसी प्रकार हिन्दू हो या मुसलमान या अच्य कोई कौम हो ऐसी आत्माओं 
से वहां जाते ही वह छूटकारा पा लेता है। उसे के समय भी ऐसे भूत-प्रेत व झात्मा की 
छाया से दुखी ,कई स्त्री पुरष मलियाकोट आकर छूटकारा पाते हैं साथ ही दरगाह से लगा 
हुआ शीतला माताजी का बड़ा भव्य मन्दिर है जिसके दर्शन के लिए लोग बड़ी दूर-दूर से 
आते हैं झतः यह हिन्दू मुसलमान के संगम तीर्थ के नाम से भी श्रद्धालु जगत में जाना 
जाता है। 


गलियाकोठ की यात्रा करने के लिए दिलली-बम्बई बड़ी रेलवे लाइन द्वारा दोहद 
उतरना पड़ता हैं और दोहद से वस द्वाष् वहां जाया जा सकता है जो ६६ किलोमीटर दूर 
है। इसके अलावा रतलाम से भी बस द्वारा जाया जा सकता है परन्तु तब बस द्वारा 
४५४४ किलोमीटर ज़ाना पड़ेगा । इसके अलावा उदयपुर से भी छूगरपुर होकर बस द्वास 
रास्ता है। गलियाकोट उदयपुर से १६० किलोमीटर और डूगरपुर से ४८ किलोमीटर दूर 
है । गलियाकोट बरसात में पहुंचता कठिन होता है क्योंकि पानी की अधिकता सेनीची रपटे 
और पुलिया होने के कारण बसे बन्द हो जाती हैं सिफ़ सागवाड़ा होकर जाया जा सकता 
है । उदयपुर से वस की यात्रा १०-११ घण्टे की होती है। वायुयान से आने वाले यात्री 
अहमदाबाद या उदयपुर उतर कर पहुँच सकते हैं । 


दाउदी बोहरा सम्प्रदाय का विस्तार इस समय संसार के सभी क्षेत्रां में है इनकी । 
संख्या लगभग ५ लाख के आसपास होगी। इनका बाहुल्‍पथ एशिया और अफ्रीका के कितसे 
ही हिस्सों में है । इनका मुख्य धन्धा व्याणर और उद्योग है। ।इनकी भाषा उद मिश्चित 
गुजराती है। भारत में इनकी बसावट ग्रुजरात, मध्यप्रदेश और राजस्थान में विशेष 
रूप से है। गलियाकोट आता प्रत्येक बोहरा अपना परम कतंव्य मानता है। यहीं उनका 
परमधाम है । गलियाकोट में जो चढ़ावा आता है उसका पूरा हिसाव रखा जाता है 
और उस कोष को मजार प्रबन्धक कमेटी तथा उर्स प्रबन्ध कमेटी द्वारा घामिक तथा 


सुधार कार्यो में खर्च किया जाता है । 


इस तरह से गलियाकोट न केवल बोहरा मुसलमानों का घामिक केद्य हैं 
बल्कि ऐतिहासिक, सामाजिक एवं सांस्कृतिक दृष्टि से भी महत्वपूर्ण स्थान है। गलियाकोट 
एक ओर कट्टर भझ्रास्तिकता की शिक्षा देता है वहां ससार-को सुखी और समृद्ध बनाने 
की दुआ करता है। गलियाकोट में फखरूद्दीन की मजार और शीतलामाता का मन्दिर 
संगमराज प्रयाग है जो हिन्दू-मुस्लिम वर्ग को अपनी अ्मृतधारा से सिचित कर एकता को 
निखारता है। 


शसाजख्यात्त से लोकझीश ॥५० 


श्रीमहावीरजी 


० श्री राजेश कुमार 





ब्देंश के विभिन्न भागों में यों तो जैन धर्मावलम्बियां के अगरशित 'तीर्थस्थल हैं, 
लेकिन आधुनिक युग के अनुकूल जो महत्ता श्रीमहावीरजी स्थित तीर्थ-स्थान की है वह 
अपने आप में अनूठी तथा मानवीय समता का संदेश देने वाली है | _ 


इस स्थान को तीर्थ कहा जाता है, जो किसी विशेषता से कम नहीं । जैन 
बर्म की मान्यता के अनुसार तीर्थ उसी स्थान को माना जाता है जहां तीर्थंकर का जन्म, 
तप या निर्वाण हुआ हो । श्रीमहावीरजी में ऐसा कुछ नहीं हुआ, लेकिन उसकी महत्ता 
कम नहीं है । 

राजस्थान के सवाई माधोपुर जिले में पश्चिम रेलवे की ग्ंगापुर तथा वयाना 
रेललाइन के मध्य श्रीमहावीरजी स्टेशन है । आने-जाने का मार्ग सुविधाजनक है और 
प्रति वर्ष महावीर जयन्ती- के अवसर पर जब यहां लवखी मेला” भरता है तब विशेष 
व्यवस्था की जाती है । ् 


श्रीमहावीर॒जी स्थान का नाम लगभग चार सी वर्ष पहले चांदन था। वाद 
में जब भगवान महावीर की प्रतिमा प्राप्त हुई तो इसका नामकरण भी श्रीमहावीरजी हो 
गया । आज इस स्थान को चांदन ग्राम के नाम से कोई नहीं जानता। वह नाम इतिहास 
के पृष्ठों में सिमट कर रह गया है। श्रीमहावीरजी के नाम से ही यह स्थान विख्यात है । 


यद्यपि इस स्थान के सम्बन्ध में ऐतिहासिक तौर पर परियूर्णं जानकारी विस्तार 
से उपलब्ध नहीं है, लेकिन जो कुछ सामग्री उपलब्ध हैं उसके आधार पर यह कहा जा 


सकता हैं कि सोलहवीं झताब्दी में वह प्रतिमा एक टीले से प्राप्त हुई थी जो आज जन- 
जन की रिष्ठा और झाकपषंण का केन्द्र है । 


कहते हैं एक चर्मकार की गाय नित्य इस टीले पर चरने के लिए जाया करती 
थी । वह दिन भर वहां चरती लेकिन संध्या के समय जब वापस लौटर्त त्तव उसके थनों 
में दूध नहीं मिलता था। 


चमंकार को सन्देह हुआ.। उसने विचार किया कि सम्भवतः कोई चोर गाय के 
थन में से दूध निकाल लेता है। तलाश के लिए एक दिन वह गाय के पीछे-पीछे निकल 
गया । लेकिन यह देखकर वह आशइचयें में डूब गया कि एक विशिष्ट स्थान पर गाय जा 
कर ठहर जाती है और उसके थन से स्वतः ही दूध भरने लगता हैं । 


तत्काल उस स्थान की खुदाई की गई और वहां भगवान महावीर की लाल 
पाषाण की मनोहर प्रतिमा मिली । इस घटना का समाचार तुरन्त फैल गया । 


.-दर्शनाभिलाषी अनेक व्यक्ति वहाँ पहुँचे जिसमें जैन धर्म के अनुयायी भी थे । 
उन्होंने इस प्रतिमा को अपने यहां ले जाना चाहा। लेकिन एक चमत्कार के बाद दूसरा 
चमत्कार हुआ.-। किवदन्ती के अनुसार प्रतिमा अपने स्थान से टस से मस नहीं हुई । 
आखिरकार उसी टीले पर एक चदूतरा बना कर प्रतिमा स्थापित कर दी गई । 


बाद में एक जैन श्रावक अमरचन्द बिलाला ने वरंमान मन्दिर का निर्माण 
कराया और वेदी प्रतिष्ठा के समारोहिक आयोजन के साथ प्रतिमा को प्रतिष्ठित कर 
दिया भया । 


यह सब हो चुका लेकिन उस व्यक्ति की यादगार अभी तक कायम है, जिसकी 
सूचना पर प्रतिमा का पता चला था। जिस चर्मकार ने सूचना दी थी उसके वंशजों को 
आज भी रथ के पहिये को छूने का अथवा समारोह के आयोजन का एक प्रकार से 
श्रीगरंंश करने का गौरव प्राप्त है। प्रति वर्ष मेलों के अवसर पर जब रथन्यांत्रा का 
शुभारम्भ होता है. तव उस समय तक रथ को आगे नहीं वढाया जा सकता है जब तक 
कि चमंकार उसे छू न ले । परम्परा का यह एक अनिवार्य भाग है । 


मन्दिर मुगल तथा हिन्दू स्थापत्य कला का उत्कृष्ट नमूना है। मन्दिर के सामने 
के हिस्से में स्तूपाकार छंतरियां हैं और पाइ्व॑ भाग में ५० फीट ऊचे तीन शिखर हैं । 
शिखर पर स्वर्ण कलश हैं । मन्दिर के झ्रान्तरिक भाग में स्वर तेलचित्र हैं। बाएं भाग 
में भित्ति-चित्र हैं। मन्दिर करौली के पत्थर से निर्मित हुआ है। लेकिन आगे का भाग 
अब संगमरमर का बनवा दिया गया है । 


प्राकृतिक सौंदय से परिपूर्ण गम्भीर नदी के तट पर अवस्थित यह विज्ञाल 
मन्दिर न केवल जैन अपितु अ-जैन नर-सारियों के लिए भी आस्था का केद्ध है। आस-पास 


राजस्थान के लोकतोय॑ ॥५३ 


तथा दूर-दूर से जैन धर्मावलम्वी एवम्‌ अन्य समुदाय के व्यक्ति यहाँ दर्शनों के लिए आते हैं 
शीक्ष नवाते हैं और मनोवाडझ्छित फल की याचना करते हैं । 


मेला प्रतिवर्ष चेन्र शुक्ला तेरस से वैज्ञाख छृप्णा प्रतिवदा तक भरता है। 
मेले में मीणा, गूजर तथा अहीर आदि जातियों के नर-नारी भी आते हैं। परम्परागत वाद्य- 
यंत्रों के साथ नाचते गाते उललसित एवम्‌ श्राल्हादित नर-नारियों की जब लोक-लहरी 
गूजती है तो वह हृदय को छू लेती है। सीधे-साधे शब्दों के इन लोकगीतों में लगता है 
कि विदव का सम्पूर्ण दर्शन एवम्‌ आव्यात्मिकता समा गई है । 


मेला चार दिन तक चलता है और समारोह का श्रीगरोंश घ्वजारोहण के साथ 
होता है । प्रतिदिन भजन पूजन तथा अन्य सांस्कृतिक कार्य भी आयोजित किये जाते हैं । 
संध्या के समय मन्दिर का हृदय 'दीपमालिका' जैसा लगता है। वैज्ञाख कृष्ण प्रतिपदा को 
रथ-यात्रा तथा कलशाभिषेक के साथ इस कार्यक्रम का समापन होता है । 


जैन धर्म के चौवीसवें तीर्थकर भगवान महावीर ने २५८७ वर्ष पूर्व स्वयं जीओ 

और दूसरों को जीने दो' का जो महान सन्देश दिया था वह इस तीर्थ स्थल में प्रत्यक्ष देखा 

जा सकता है। भगवान महावीर ने जन साधारण को अहिंसक तथा सहिष्शु बन कर स्वयं 

के विक्रास का सन्देश दिया था। सर्वे-धर्म-सममभाव, सह-अस्तित्व तथा अहिसा के उनके 
आदर्श एवमु प्रेरणादायक संदेशों की महत्ता को राष्ट्र न्लाज भी स्वीकार करता है । 

[] 





शू४ी। राजस्थान के लोकतोय॑ 


कोलायतजी 


० श्री आलाल नथमल जोशी 





#रीमद्भगवद्‌ गीता के दसवें अ्रध्याय के छब्बीसवें इलोक में भ्रजुंन॒ को अपनी 
विभूति का परिचय कराते हुए भगवान श्रीकृष्ण कहते हैं--सिद्धानां कपिलो घुनिः । 


अर्थात्‌ सिद्धों में मैं कपिल मुनि हूँ । वास्तव में सगवान कपिल श्रीकृष्ण अथवा 
विष्णु के पुरातन अवतार थे जिन्होंने हृष्टिपात मात्र से कुमार्गगामी समर-पुत्रों को भस्म 
कर दिया था । महाभारत के उद्योग पव॑ (१०६/१७-१८) में उल्लेख है कि श्री कपिलजी 
प्रजापति कर्दम के पुत्र थे तथा इन्होंने माता देवहुति की कोख से अवतार घारण किया 
था। कपिलजी का एक और भी नाम है जिससे बहुत ही कम लोग परिचित हैं, वह है--- 
चक्रघनु । 

महाभारत में प्रसण आता है कि एक बार राजा नहुप ने अपने घर आए हृछ 
अतिथि त्वष्ठा के लिए एक गाय का आलंभन करने का निश्चय किया जिसे कि वे बेद 
समान मानते थे । जब कपिलजी को इसका पता चला कि वेद के नाम पर गो-वध की 
तैयारी हो रही है, तो उनके मुख से इतना ही निकला--'हा वेद !! अशिप्राय यह है कि 
वेदों का गलत श्रर्थ लगाकर लोग मनमाना अनाचरण करते हैं । 


जब पितामह भीष्म शर-शय्या पर लेटे हुए थे तो नारद, वसिष्ठ, विद्वामित्र 
आदि अनेक ऋषि मुन्ति उनके पात्त बैठे हुए ये। इन विज्ञिप्ट व्यक्तित्वों में कपिल मुनि का 
उल्लेख भी हुआ है । इसके अतिरिक्त सात घरणीघर ऋषियों में भी कपिलजी का नाम 
आया है । 


उपयुक्त चर्चा से इतना स्पष्ट हो गया क़ि भारतीय धर्मग्रंथों में कपिलजी का 
अपना विशज्ञिष्ट व्यक्तित्व है जिसकी ऊचाई को दूसरा कठिनता से ही छू सकता है। 


अब हम उस घरती की चर्चा करेंगे जिसका कपिल मुनिजी मे न केवल स्पन्ण 
ही किया बल्कि जहां उन्होंने अनेक वर्षो तक आसन लगाकर घोर कठिन तपस्या की, और 
उसी का प्रताप है कि आज अगरणित वर्षो के उपरान्त भी उस घरती में श्रद्धालु जनों के 
लिए चुम्बक शक्ति है जिसके फलस्वरूप प्रति वर्ष वहां कारतिक की पूर्शिमा को विज्ञाल 
मेला लगता है तथा प्रमुख पर्वों पर वहां भक्तजन दर्शन-भजन के लिए पहुँच कर अपना 
जीवन सफल वनाने का प्रयत्न करते हैँ । इस घरती का नाम है 'कपिलायतन', जिसे साधा- 
रखणतया लोग 'कोलायतजी' के नाम से जानते हैं । 


श्री रामचरितमानस में गोस्वाजी ने कहा है कि श्रीराम से भी बढ़कर राम- 
नाम का महत्व है । ,रामावत्तार हमारे सम्मुख न रहने पर भी राम-ताम रूपी नौका के 
सहारे लोग सहज ही भवसागर से तर जाते हैं। इसी प्रकार कहा जा सकता है कि श्री 
कपिल मुनि ने तो अगरिणत वर्प पूर्व यहां तपस्था की और वे चले गये, पर उनकी पावन 
तपोभूमि अद्यावधि पाप-पुजों को क्षार करने की क्षमता रखती है और अनिश्चित काल तक 
इसी प्रकार श्रद्धालुओं को तापत्रय से मुक्त करती रहेगी । 


श्रीमद्भागवत के अन्तर्गत स्कन्द पुराण में कपिलायतन अथवा कोलायतजी के 
महात्म्य का विपद वर्णांन है। अ्रगस्त्यजी की जिज्ञासा पर पावंतीनन्दन स्कन्दजी ने कपिला- 
यतन की महिमा बताई जो पहले अन्ञातप्राय: थी । 


५ 


अन्य त्तीथों का महत्व तो यह है कि उनके दर्शन से पापों का नाश होता है पर 
श्रीकोलायतजी इस विपय में अद्वितीय है--इस तीथ्थ के दर्शन की इच्छामात्र से ही पापों 
का नाश हो जाता है और इसकी परिधि में केवल प्राणी ही प्रविप्ट हो सकते हैं । 


कनेल जेम्स टॉड ने राजस्थान के इतिहास में श्रीकोलायतजी का उल्लेख करते 
हुए लिखा हूँ कि कार्तिक पूर्णिमा को यहां मेला लगने की परम्परा अत्यन्त प्राचीन है तथा 
दूर-दूर से पैदल, ऊटों, घोड़ों व वैलगाड़ियों पर सवार होकर असंख्य यात्री यहां दवनाथ्थ 
आते हैं। यह भी लिखा है कि प्राचीन काल में यात्रियों की भीड़ और भी श्रविक रहती थी। 


बीकानेर के स्वर्गीय महाराजा गंगासिहजी ने इस तीर्थ के महत्व की ओर 
समुचित ध्यान देते हुए वीकानेर-क्ोलायत के बीच रेल-मार्ग की आवश्यकता का अनुभव 
किया था | अत: आज से लगभग पचास वर्ष पूर्व सत्‌ १९२१ में रेलमार्ग का कार्य पूरा 
हो गया । कपिलदेवजी के मंदिर में संगमरमर जड़ा कर उसका कायाकल्प किया । इसके 
अतिरिक्त जलाञ्यय, जो विना घाटों के पोखर- वत्‌ पड़ा हुआ था, उसके चारों ओर पवके 
घाट बनवाये तथा शझिव-गरोद्न-सूर्यादि पंच-मंदिरों का निर्माण करवाया । सेठ मदनगोपाल 
दम्माणी, राजा विसेसरदास डागा आदि ने भी यहां मंदिर वनवाये तथा अन्य लोगों ने भी 


भा राजस्थान के लोकतोर्य 


श्री महावीर दि: जैन व(दनालप 
करी महजीर जी (राज) 


मंदिर व धर्मेशालाओं का निर्माण करवाया | अनेक समाजों की पंचायतों की ओर से भी 
धर्मशालाए' बनी हुई हैं। श्री घनीनाथगिरीजी के पंच मंदिर (वीकानेर) की ओर से भी 
यहां विशाल भवन बना हुआा है । 


बीकानेर से यह स्थान लगभग ४८ किलोमीटर दूर पड़ता है। रेलों के साथ 
बसों की भी नियमित सेवा इस मार्ग पर चालू है । 


पहले यहाँ जलाशय में कांटों के बड़े-बड़े जाल थे जिनमें कभी-कभी तैराक भ्रटक 
जाते थे और फिर मुक्त होना उनके लिए दुष्कर होता था। अब जाल भी साफ करवा दिए 
गए हैं | जलाशय में बहुत दूर-दूर का पानी आता है, इसलिए कहीं श्रासपास या दूर 
(आधोर में) वर्षा होने पर जल्दी ही इसमें पानी पहुँच जाता है । पूरा भरते पर प्रायः तीन 
साल तक पानी नहीं सूखता । वृक्षों, मंदिरों एवं भवनों से घिरे हुए इस जलाशय की शोभा 
निराली है। 

श्रीकोलायत-स्नान को लोक-जीवन में गगा-स्तान के वरावर महत्व प्राप्त है । 
इसलिए स्त्री-समूह यहां स्तानार्थ जाते हुए गंगाजी की जय बोलते हैं तथा गंगाजी के गीत 
गाते हैं । 

इसी प्रकार और भी अनेक लोक-गीत श्री कोलायत के मेला पर्व पर गाये जाते 
हैं। चतुर्दशी को दीपमाल का उत्सव मनाया जाता है। सारी अट्टालिकाए दीपकों से 
जगमगाने लगती हैं और उनकी परछाई निर्मल जल में प्रतिविम्बित होकर अनुपम शोभा 
पाती है । रात में जागरण होता है--कहीं रामघमंडी, कहीं शास्त्रीय, कहीं हल्के-फुल्के 
गाने और कहीं वारियां चलती हैं और फटाफट रात बीत जाती है । 


यहां यह बताना समीचीन होगा कि कपिलजी का आगमन इस घरा पर कैसे 
हुआ । स्कन्द पुराण में उल्लेख है कि अपनी माता देवहूति को अध्यात्म-विद्या का उपदेश 
करने के पश्चात सांख्य-दहोन के आचाये श्री कपिल मुनि काम-फक्रोधादि पड़्रिपुओं से मुक्त, 
अमणार्थ उत्तर दिशा को जब चले, तो इस वालुकामय धरती को भी वृक्ष-लताओ्रों से 
श्राच्छादित एवं पक्षियों से कुजित तथा यहां हरिरों के सुन्दर झुंड देखकर आ्राकपित हुए और 
इसी घरा को उन्होंने अपनी तपस्या के लिए उपयुक्त समझा | यह सही है कि बाद में वे 
पूर्व दिशा को भी गए, परन्तु उनकी प्रारम्भिक साधना-स्थली तो श्री कोलायत ही है, इसमें 
संदेह नहीं । 


स्कन्द पुराण में श्री कपिलायतन का महात्म्य विस्तारपूर्वक दिया है। उसका 
एक अ्रश यहां प्रस्तुत है--जव सूर्य मकर राशि पर थे तो ततीर्थराज प्रयाग में उच्चकोटि 
के साधु-ब्राह्मणों का समाज जुड़ा जिसमें ऋषि मह॒पि भी थे। उसी समाज में छः मुनि 
कन्याएं भी आई जो नारदजी के वीरावादन एवं सौदयें के कारण योग-मार्ग की निन्‍्दा 
तथा विषय-भोग की प्रशंसा करने लगीं। योगमार्ग से भ्रष्ट इन कन्याओं की आत्मा का 
विष्णु भगवान की माया ने हरण कर लिया तथा काम-वासना से विद्ध होकर सवकी सब 


मर गइ । चू कि सब आपस में प्रेमपूर्वक रहती थीं और योग-अ्रप्ट होकर उन्होंने शरोर 
त्याग किया था, अतः छट्मों कन्याश्रों का जन्म इसी कपिलायतन क्षेत्र में कुलीन ब्राह्मणों के 
घर हुआ्रा । दिन भर परिश्रम के पर्चात्‌ ये कन्याएं सायंकाल कुछ फलादि लेकर कपिल 
सरोवर पर आती, यहीं स्नान करके श्रम हरतीं व फल पाती तथा जूठन वहीं छोड़ जातीं । 
कपिल सरोवर में स्तान के काररा उन्हें पूर्व जन्म की स्मृत्ति हुई और ध्यान आया कि किस 
प्रकार वे योगश्रणष्ट हुई थीं। मृत्यु के पश्चात्‌ वे स्वर्गलोक में गयीं। वहां का सुख भोगने के 
बाद, अपनी लालसा के कारण उन्होंने पुनः ऋषि-मुनियों के घर जन्म लिया व योग साधना 
की । कपिल सरोवर पर जूठन छोड़ने के पाप के कारण वे सव अपने पतियों से परित्यक्त 
ही गई, परच्तु तीर्थराज में स्तान का जो विपुल पुण्य उन्होंने श्रजित किया था, उसके 
फलस्वरूप वे महायोगिन्तियां आकाश में कीत्तिका इत्यादि छः तारे बन गई जो आज भी 


प्रकाशपुज के रूप में हमें प्रकाशित कर रहे हैं । 
[] 


जु 


मुकाम 


० डा० हीरालाल माहेश्वरी 





ब्ऋूकाम, विष्णोई सम्प्रदाय का एक प्रमुख और पवित्र तीर्थ-स्थान माना जाता 
है । इसका कारण यह है कि यहां इस सम्प्रदाय के प्रवत्तेंक जाम्भोजी महाराज का 
समाधि-मन्दिर है । साल में यहां दो मेले लगते हैं । पहला, फाग्रुन बदि श्रमावस्था को और 
दूसरा आसोज बदि अ्रमावस्या को । आसोज वाले मेले को इस सम्प्रदाय के महान्‌ कवि 
और साधु वील्होजी (संवत्‌ १५८६-१६७३) ने आरम्भ किया था। इस सम्बन्ध में इनके 
प्रिय शिष्य भौर सुप्रसिद्ध कवि सुरजनदासजी पूनिया (संवत्‌ १६४०-१७४८) ने इन पर 
लिखे एक मरसिये में यह उल्लेख किया है:--- 
तीरथ जांभोलाव चेंत चीठिये मिलायौ । 
सेलो मंड्यो सुकामस, लोक आसोजी आयो ॥॥ 


फागुन के मेले पर देश के सभी भागों से बहुत बड़ी संख्या में 'जातरी' एकच 
होते हैं । संख्या की दृष्टि से इतने अ्रधिक विप्णोई 'जातरी' राजस्थान में मान्य किसी भी 
प्राचीन मन्दिर या 'साथरी' पर एकत्र नहीं होते । इस विषय में दूसरा स्थान “जाम्भोलाव' 
(फलोदी) का है। जाम्भोजी के श्रति श्रद्धाभाव निवेदन और उनके उपदेशों को पुनः 
स्मरण करने के अतिरिक्त अनेक सामाजिक, धामिक, सांस्कृतिक तथा अन्य कई सम- 
सामयिक बातों के विचार-विनिमय और निर्णेय-निप्कर्ष हेतु विष्णोई जन यहां एकत्र होते 
हैं। किन्तु मेले का प्रसुख कारण धामिक-सांस्कृतिक है । राजस्थान के अन्य अनेक घामिक- 
स्थलों की भांति मुकाम भी अत्यन्त महत्वपूर्णा स्थान है। यह बीकानेर के नोखा स्थान से 
लगभग १८ किलोमीटर की दूरी पर पक्की सड़क के पास स्थित है । 


जाम्भोजी का जन्म संवत्‌ १५०८ में पीपासर (नागौर) नामक गाँव में हुआ 
था ; इनके पिता लोहटजी पँवार अत्यन्त सम्पन्न किसान ये और माता हाँसा (अपर नाम 
केसर) छापर के मोहकमसह भाटी की वेटी थी। जाम्भोजी आजन्म ब्रह्मचारी रहे। 
संवब्‌ १५४२ में मरुप्रदेश में भयंकर अकाल पड़ा । इसमें जाम्भोजी ने हर प्रकार से लोक- 
सेवा की और इसी संवत्‌ में पीपासर से कुछ दूर स्थित सम्भराथल्‌ नामक रेत के बड़े और 
ऊचे टीले (घौरे) पर उन्होंने विष्णोई सम्प्रदाय का प्रवत्तेन किया । सभी वर्णों, वर्गों और 
पेशों के लोग सम्प्रदाय में दीक्षित हुए । जाम्भोजी का भ्रमण अत्यन्त व्यापक था। देश- 
विदेश में उन्होंने ज्ञानोपदेश किया था किन्तु उनका कार्य-क्षेत्र विशेष रूप से राजस्थान रहा 
था। उत्तर प्रदेश के दो प्रोचीन स्थानों--लोदीपुर और नग्रीना के अतिरिक्त शेप सभी 
प्राचीन स्थान और 'साथरी' राजस्थान में ही हैं । जाम्भोजी ने भ्रमण करते हुए अपने साथ 
के व्यक्तियों सहित जिन विशेष-विशेष स्थानों पर कई दिन तक ठहरकर. ज्ञानोपदेश किया 
था, वे 'साथरी' कहलाए । सम्प्रदाय के प्राचीन मान्य स्थानों में पीपासर, संभराथल, 
लोहाबट, जांगलू (गांव और साथरी), रोद्द, जाम्मोलाव, रिशासीसर, भीयाँसर, गरुढ़ा, 
रुड़कली, रामड़ावास (गांव और 'नाडी'), पुर, दरीवा, समेला, लोदीपुर, नगीना, लालासर 
और मुकाम की विशेष गराना है । 
जाम्भोजी का वैकुण्ठवास संवत्‌ १५६३ के मार्गेशीर्ष बदि नवमी को हुआ था 
और इसके तीसरे दिन--एकादशी को ताल॒वा गांव के निकट उनको समाधि दी गई थी ।॥ 
जाम्भोजी का अन्तिम ऐहिक मुकाम होने से उनका समाधि-स्थान “मुकार्मा नाम से प्रसिद्ध 
हुआ । सम्प्रदाय के कवियों ने तालवा और मुकाम में कोई भेद न कर, दोनों को एक ही 
समभा है तथा अनेक प्रसंगों में इसका विविध रूप से उललेख-वर्णान किया है । 
आऑलमजी (संवत्‌ १५३०-१६१०) नामक कवि ने जाम्भोजी के प्रति श्रद्धाभाव 
व्यक्त करते हुए कहा है--- 
संभरथलि रलिशावणो, तु ही घुकाम तलाव। 
भगतां सरसी भाव करि, देवजी दया करि श्राव्‌ ॥॥ 
ततीरथ मोटो त्तालवी, जे करि जाँणो कोय। 
जिरि. पहराजा उधरयो, साचो सतगुर सोय ॥॥ 
वील्होजी इस सम्प्रदाय में वहुत ही प्रतिप्ठित औ्लौर मान्य साधु, कवि हुए हैं 
रामड़ावास में वकुण्ठवास के समय उन्होंने अत्यन्त ममंभेदी बाणी में “उमाहो' नामक गेय 
साखी' में हृदय के उमड़ते हुए अतेक भावों की अभिव्यक्ति की है। “मुकाम के मन्दिर पर 
ही वे विप्सोई सम्प्रदाय में दीक्षित हुए थे। अन्तकाल में वे 'उमाहो' में इसको तथा इसके 
छज्जों पर के कवूतरों तक को भी नहीं भूले-- 
घन्य. परेवा वापड़ा, छाजे वसे मुकाम । 
चूरिए चुगे गुदका करें, सदा चितारे स्यांम ॥॥ 
केसौजी (संवत्‌ १६३०-१७३६) ने तो एक पूरी 'साखी' ही “मुकाम-महातम' 
नाम की लिखी है। उनके अनुसार, मुकाम की महिमा इस कारण है कि यहां सबसे बड़े देव 
जाम्भोजी की देह समाधिस्थ है । एक छनन्‍्द यह है--- 
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कली विराजे काँगरा, सोभा मुकट व्ांखिये। 
रूखावलि रलीशआवंरणी, सांम सही सति जांणिय ॥॥ 
जांरिपयय जां सांम सतगुर, पात जंरा जां पेखरयां । 
इंडोत मुकटि सुकाम सोहे, देव दरगे देखरां ।। 
कलस सिरि त्रिसूल सोहै,.भांत हरि मेली मिली । 
' देखि सोभा कहे केसी, कांगरा सोहे कली ॥॥ 


सुरजनदासजी (१६४०-१७४८) ने जाम्भोजी का महिमा-गान करते हरए 
मुकाम का भी प्रासंगिक रूप से नामोल्लेख किया है--- 


कलिमा केवलुन्यांन परगट, दत देवल दीन मुकास उठायो। 
तिनकी महमां कुछ पार नहीं, निसताह हुवे दिस सीस नुवायो । 
. जागि रे जागि अभागिन भूलिस, भाग वड़ो सचड़ो पंथ पायो । 
सुरजनदास विचारि कहै, गुर ग्यांन जको मेरे समंतनि भायो ॥। 


परमानन्ददासजी (संवत्‌ १७५०-१८४५) ने जाम्भोजी को. माननेवाले और 
उनसे प्रभावित होने वाले अ्रनेक तत्कालीन नरेशों का उल्लेख करते हुए 'मोदे धाम मुकाम! 
को इस प्रकार स्मरण करते हैं-- 


जोधो, वीको, लू जैतसी, तन्नीकम प्रगठ तांम । 
थापन अकर थरपिया, मोटो धाम सुकास ॥। 


विष्णोई समाज में 'धुप-मंत्रों में 'विवरस'---पाठ की बड़ी प्रसद्धि है। उसमें 
“मुकाम तालवे” का. उल्लेख इसकी महत्ता स्पष्ट रूप से प्रकट करता है--- 


जंबू दीपे भरथ खंडे, थान मुकाम 
झोह निज तीरथ ताल॒वो, विवरस एहू विचारणी। 


दोनों मेलों में एक-दो दिन पहले ही यात्री आ जाते हैं। फाग्रन वदि (श्र 
झसोज बंदि १४ को भी) चौदस को मन्दिर पर रात्रि-जागरण किया जाता है। जागरण 
में जाम्भाणी साखियां तथा हरजस गाए जाते हैं। साखियों में भी “जम्भे की साखियाँ 
सबसे पहले गाने का प्रचलन रहा है । वतंमान में इनके अतिरिक्त श्रन्य साखियां भी गाई 
जाती हैं । विष्णोई कवियों का 'साखी' साहित्य विज्वेष महत्त्व का है। इसी प्रकार हरजसों 
में पुराने प्रतिष्ठित कवियों के 'हरजस' गाए जाते हैं। गाने वालों में विष्णोई-साधु तथा 
गायरों' होते हैं।.. 

दूसरे दिन (श्र्थात्‌ श्रमावस्या को) सूर्योदय से पूर्व ही नहा-घोकर सुका म- 
पर सामूहिक रूप से हवन किया जाता है। प्रत्येक जातरी इसमें सुविधानुसार भाग लेता 
है । इसी दिन सुबह ही सब जातरी यहां से दो कोस दूर स्थित संभराथलु पर भ्रवद्यमेव 
जाते हैं। वहां नीचे से मिट्टी लाकर 'धोरे' के ऊपर डालते तथा साघुओों द्वारा किए जा रहे 
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हवन में भी भाग लेते हैं। हवन करते समय जम्भवाणी (सब्दवाणी) का एक विशेष लख 
और उच्च स्वर से पाठ किया जाता है। स्मरणीय है कि इस अवसर पर जम्भवारी को 
गाया न जाकर पाठ ही किया जाता हैं । स्त्री-पुरुष और बच्चे सभी इसमें भाग लेते हैं । 


मुकाम में जातरियों के ठहरने के लिए धर्मशालाएं बनी हुईं हैं तथा कुएँ से 
उनके लिए निरन्तर पात्ती निकाले जाने का प्रवन्ध रहता है। हवन-सामग्री आदि क़य- 
विक्रय के लिए छोटी-छोटी दुकानें भी लगती हैं। मन्दिर का दृश्य अत्यन्त मोहक और 
चित्ताकर्षक है । 


सभी लोग निज-मन्दिर में समाधि के दहन करते और “चढ़ावा' चढ़ाते हैं । 
पदचात्‌ वे मन्दिर की 'फेरी' भी अनिवायत:ः करते हैं। 'फेरी' के समय स्त्रियां सामूहिक 
रूप से अनेक श्रद्धाभाव भरे लोकगीत गाती हैं। ये लोकगीत विष्णोई समाज में ही 
प्रचलित हैं । 'मिन्दर' नामक लोकगीत का एक अंश नीचे दिया जाता है जिसमें मुकाम- 
सन्दिर का अनेक सन्दर्भों में सुन्दर वर्णन है--- 


आछो मिदर जम्मेश्वरजी महाराज का ॥ 

श्रोला रे दोला जाल खेजड़ां बीच मैं बणी वडसालू । 

आहछो चिणायो चौक जाम्भेजी रो । 

सकरार सु रामा भाटो रे मंगाय, चौक हजारी चिणाव। 

नारेलां री रामा नीदी रे देराव, खोपरियां का श्रालिया रखाय )॥। चौक हजारी०॥। 
खारकियां री रामा खूटी रे ठेराय, जलू वी री जाली रे कराय । 

फिदर शआ्राछो लागे महाराज जाम्भजी रो। 

देस देस रा श्रावे रे मानवी, लुल लुल लागे पाय ॥। देवल आाछी लागे ॥॥ 


मेलों के अवसर पर वस्तुतः मुकाम की छटा देखते ही बनती है । 
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कैलादेवी 


० श्री वृजेश कुलश्रेष्ठ 


च्छ7्रफी प्रयत्नों के बावजूद भी श्रकवर दौलतावाद पर अ्रधिकार नहीं कर सका 
था| हर बार का आक्रमण असफल रहता था। अकबर निराश हो चुका था । ज्योतिषियों 
की भी राय ली गयी, काफी चिन्तन हुआ । उन्होंने सम्मति दी कि दक्षिण विजय बिना 
यदुवंशी राजपूतों की सहायता के नहीं हो सकती । 


चम्बल के दक्षिण की ओर उरगिर पहाड़ पर यदुवंशी राजा चन्द्रसेन राज्य करता 
था | अ्रकबर स्वयं वहां जा पहुँचा। चन्द्रसेन ने शानदार आदर सम्मान किया । जब 
अकबर ने अपनी योजना राजा के सामने रखी तो वह सहायता के लिये सह तैयार हो 
गया । अपने पुत्र गोपालदास को यदुवंशी सेना सहित अकबर को सौंप दिया । 


गोपालदास को चलते चलते रात हो गयी। सेना ने घने जंगल में एक तालाव के 
किनारे पड़ाव डाल दिया-। युवराज लेटे-लेटे युद्ध की योजना बना रहे थे कि उन्हे शंख, 
नगाड़े श्रादि की ध्वनि सुनाई दी । लोग जोर-जोर से भजन गा रहे थे । युवराज उस श्नोर 
चल दिये । 


कुछ ग्रामीण लोग, देवी की प्रतिमा के सामने जोर-जोर से भजन गा रहे थे । 
मुख्य पुजारी थे केदागिरी गोस्वामी । भजन समाप्त हुआ, लोग अपने अपने मनोरथ सफल 
होने की भीख मांगने लगे । थुवराज ने भी मनौती मांग ली--केवल दक्षिण विजय की । 


देवी ने वास्तव में युवराज की प्रार्थना को स्वीकार किया । यदुवंशी सेना जब 
दौलताबाद से लौटी तो उसके हाथ में विजय पताका फहरा रही थी । अकवर वेहद खुश 
हुआ और युवराज गोपालसिह को सिर्फ पंच हजारी मनसबदार का ही खिताव नहीं बख्शा 
बल्कि चम्वबल का कई किलोमीटर क्षेत्र भी बख्दा दिया । 


अब तक तो केवल थोड़े से ग्रामीण ही विश्वास करते थे कि देवी चमत्कारी है। 
अब युवराज भी करने लगे और उस दिन से आज तक, कैलादेवी को, करौली नरेश अ्रपनी 
कुल-देवी के रूप में पूजते चले आये हैं । जिस देवी-देवता को राजा पूजने लगता था, प्रजा 
की भी श्रद्धा उसी देवी देवता में हो जाती थी । इसमें प्रजा गौरव का अनुभव करती थी । 
अत: कैलादेवी की प्रसिद्धि दित पर दिन बढ़ने लगी। दूर-दूर के लोग दर्शन करने श्राने 
सगे । 


लगभग दो सौ वर्ष के वाद, सं० ६७८५ में, देवी ने करौली नरेश को पुनः 
चमत्कार दिखलाया । उस समय महाराजा गोपाल्सिह राज्य करते थे। चम्बल के-पार 
उनके विरुद्ध विद्रोह खड़ा हो गया था । उसे दवाने के लिये स्वयं राजा को जाना पड़ा। 
वे देवी के सामने जा खड़े हुये, वोले मां, -तू हमारे कुल की विजयश्री है, रख-दक्षेत्र में मेरे 
साथ रहना ॥' 


जब महाराजा गोपाल्सिह लौटे तो .विजय का डंका वजाते हुये लौटे । युद्ध से 
लौट कर उन्होंने देवी के नये भवन की नींव डाली । यात्रियों की सुविधा के लिये घर्म 
शालाशों का निर्माण कराया । तभी करोली के प्रत्येक नरेश मंदिर एवं श्रास पास के क्षेत्र 
को सजाते-संवारते आझ्राये हैं । 


लोग इतनी संख्या में श्राने लगे कि धीरे घीरे मेले का रूप ले लिया । सं० १६४२३ 
के होते होते तो भरतपुर, आगरा, जयपुर, ग्वालियर आदि स्थानों से भी लोग आने लगे। 
चैत्र कृप्णा पक्ष की ब्रयोदशी प्रारम्भ भी नहीं हो पाती कि त्रिकूट पर्वत की घाटी, जहां 
केलादेवी का भव्य मंदिर है, हजारों लाखों भक्तों के. कंठ स्वरों से गूंज उठती है । नर- 
नारी, वालक, युवक, और वृद्ध श्रात्म-विभोर हो नाच-नाच उठते हैं | मंद और घीमी-धीमी 
लय के साथ गाये जाने वाले गीत, जबघोष के साथ तीजब्र लय एवं तारसप्तक के स्वरों से 
गाये जाने लगते हैं । ह 


देवी की प्रतिमा कब वनी और किसने बनवाई कोई एक निश्चित मत नहीं है । 
किवदंतियां अनेक हैं । यदुवंशी होने के कारण करौली राजवंश का सम्बन्ध भगवान 
श्री कृप्णा से जोड़ा जाता है । वात तब की है जब कंस ने वसुदेव और देवकी को कारागृह 
में डाल दिया था । वहीं देवकी ने एक कन्या को जन्म दिया था । कंस ने जब उंस नवजात 
कन्या को मार डालना चाहा तो वह आकाश की ओर उड़ गयी । यह योग-माया जब 
जू-मंडल पर अवतरित हुई तो भिन्न-भिन्न नामों से पूजी जाने लगी। यही योग-माया 
करोली त्रिकूट पर्वत पर कंलादेवी के नाम से प्रसिद्ध हुईं। झायद यही कारण है कि 
ऋरोली के यदुवंशी शासक इस देवी को अपनी कुल-देवी के रूप में पूजते चले आये हैं । 


६४। राजस्थान के लोकठतोर्य 


एक यह भी किंवदंती है कि देवी की प्रतिमा का निर्माण राधवदास नामक राजा 
ने करवाया था । एक समय में त्रिकूट पव॑त-क्षेत्र भयानक जंगलों से घिरा हुआ था। इस 
जंगल में नरकासुर नामक एक राक्षस रहता था। उसके आतंक से आस-पास के सारे लोग 
परेशान थे । देवी ने काली का रूप घारण कर नरकासुर का संहार इसी जंगल में किया 
था | तभी से आस-पास के लोग देवी को परसने लगे और मीना एवं गुजरों की यह इष्ट- 
देवी वन गयी । 

इतिहास कुछ भी रहा हो--लेकिन इसमें सन्देह नहीं है कि इस क्षेत्र के लोगों को 
जितनी श्रद्धा कैलादेवी में है--अन्य देवी देवता में नहीं हैं। राजाश्रय मिलने के कारण 
देवी की प्रतिभा आस-पास के प्रान्तों में भी फैली है। 

करौली के राजसिंहासन पर जब महाराजा भंवरपाल आरूढ़ हुए तो उन्होंने 
यात्रियों की सुख-सुविधा की श्रोर विशेष ध्यान दिया। सड़कों, पुलों और घर्मशालाझों का 
निर्माण उन्होंने कराया। प्रत्येक वर्ष चैत्र मास की शुक्ला अष्ठमी को शोसा-यात्रा 
निकलती थी । स्वयं महाराजा उसमें सम्मिलित होते थे । यात्रा प्रारम्भ होते ही तोपें गरज 
उठती थीं। इस शोभा-यात्रा में सजे-घजे सेना के वीर, हाथी, रथ, घोड़े आदि सभी होते 
थे। यात्रियों के लिये यह शोभा-यात्रा एक विशेष आकर्षण बन गयी थी । 


इस क्षेत्र में ज्यों ज्यों सुविधायें बढ़ने लगीं त्यों त्यों यात्रियों की संख्या भी बढ़ने 
लगी । आज भी लाखों लोग पैदल, तांगा, बैलगाड़ी, मोटर, रेल और साइकिल द्वारा यहां 
पहुँचते हैं--देवी के दर्शन करते हैं--मनौती मनाते हैं और प्रसन्न हो चले जाते हैं । 

कैलादेवी की पूजा अन्य देवियों की भांति बकरों की वलि द्वारा नहीं की जाती किन्तु 
कला के पास ही प्रतिष्ठित एक अन्य देवी के भोग के लिए किसी समय यहां एक ही दिन में 
हजारों बकरों की वलि चढ़ायी जाती थी; किन्तु अब आये समाज एवं श्रहिसा में विश्वास 
रखने वाले समाजों हारा विरोध करने के कारण वलि की संख्या अब श्रत्यन्त न्‍्यून हो गई है । 

यह स्थान सड़क द्वारा गंगापुर और हिलन्डौन से जुड़ा हुआ है। गंगापुर एवं 
'हिन्डौन शहर पश्चिमी रेलवे मार्ग से जुड़े हुए हैं। उधर घौलपुर एवं मध्यप्रदेश से आने 
वाले यात्री मासलपुर-एवं सरमयुरा होकर श्ञाते हैं । 

यहां सारी सुविधायें उपलब्ध हैं--विजली, नल, पुलिस, अस्पताल, एक छोटा सा 
न्यायालय, पक्की दुकानें, खाने-पीने का सामान आदि । 

कंलादेवी के मंदिर के सामने बहोरा भक्त की छतरी है । अगर किसी को पुझ्तनी 
व्याधि हो तो बहोरा का पुजारी भाड़-फूंक कर ठीक कर देता है। कालीसिल में स्नान 
किये बिता न तो कोई बहोरा की पूजा करता है और न कंलादेवी की तीर्थ यात्रा को 
सफल मानता है। 

झाज भी लाखों लोग इन विद्वासों से जुड़े हुये हैं, तभी तो लोग हर वर्ष, हर दिन 
'खिंचे चले आते हैं। सकड़ों वर्षों से यह तांता लगा हुआ है। कौन जाने कब तक झौर 
चलता रहेगा । त 


राजस्थान के लोकतीर्थ ।६५ 





ब्ज्ञोधपुर से £ किलोमीटर दूर प्राचीन मारवाड़ की राजबानी मंडोर आज वह 
तपोवन नहीं जहां कभी माण्डव्यऋषि के तप एवं ज्ञान की ज्योति प्रज्वलित थी, जहां कभी 
रावण की सती-साध्वी-पत्नी मंदोदरी का वचपन बीता था और जहां कभी रणावंके राठौड़ों 
के तेजस्वी चरित्र एवं गतिपूर्ण विजयों के इतिहास से अनेक पृष्ठ निवद्ध हुए थे । नमंद और 
सीहड़ सांखले की पुत्री सुपियारदे के राग-रंग के कथांचल मंडोंर को कला-साहित्य एवं 
संस्कृति के पोपक महाराजा मानर्सिह ने योग-सावना का केन्द्र बना दिया । 


मंडोर में पश्चिमोत्तर पहाड़ी भौगीशल पर ही माण्डव्यऋषि ने कभी तपस्या की 
थी । कहते हैं उन्होंने ही मंदोदरी का लालन-पालन किया था और जब मंदोदरी वयसंधि 
पार कर चुकी थी तो उन्होंने लाडली मंदोदरी का विवाह-संस्कार मंडौर में ही आयोजित 
किया था । रेलवे-स्टेशन के पास एक छोटी सी पहाड़ी में गणपति और अ्रष्ट-मातृकाञं की 
उत्कीरणं मूर्तियां श्राज भी “रावण की चंवरी” के रूप में प्रसिद्ध हैं। वस्तुतः “रावण की 
चंवरी” नामक स्थल राम और रावण के युग का नहीं अपितु गुप्त-काल का है। पास ही 
वाटिका के शिलालेख से श्रव यह सिद्ध हो गया है कि गणपति और मातृकाशों की 
मूर्तियों को गुप्त शासकों ने अपनी घारमिक सहिष्णुता को मूर्त रूप देने और वैष्णव, दौब, 
शाक्त, जैन और वौद्ध सभी के आराघ्यों के प्रति अपनी श्रद्धा को व्यक्त करने के लिए 
उत्कीर्णा करवाया था । 4, 


भौगीदौल के नीचे है नागाद्वि और पास ही नागकुण्ड । भौगीशेल पर अवस्थित है 
कुछ ध्वंसावशेप । अधिकांश इतिहासवेत्ता इस घ्वंसावशेपों को मंडोर के दुर्ग की संज्ञा देते 
हैं किन्तु कतिपय विद्वानों की सम्मति में यहां जैन एवं वैप्णव मंदिरों की एक भव्य एवं 
मनोहर श्र्‌ खला थी । इन्ही खण्डहरों में था एक तोरण द्वार (श्रव जोधपुर के सरदार 
संग्रहालय में सुरक्षित है)--जिसने इतिहास की एक तमाच्छादित श्वद्धला को आलोकित 


किया और मंडोर के इतिहास में प्रतिहार शासकों की कला-प्रियता का अध्याय जोड़ा । 
पवी-श्वीं शताब्दी में इस तोरण-हार का निर्माण प्रतिहारों द्वारा करवाया गया था | 
सांची के सुप्रसिद्ध द्वार से मिलता जुलता यह ह्वार कल्पना की सूक्ष्मता एवं अंकन की 
उत्कृष्टता की दृष्टि से अत्यन्त महत्वपूर्ण है । इसके दोनों स्तम्भों पर कृष्णुलीला के श्रनेक 
मामिक एवं रोचक प्रसंग उत्कीरणं हैं । 

प्रतिहारों के श्रंतम शासक नाहड़देव की वीरता एवं न्‍्यायप्रियता की अनेक अनु- 
भूतियां श्राज भी मंडोर श्र आसपास के क्षेत्र में प्रचलित हैं | प्रत्येक गुरुवार को भौगीशैल 
के पाइव में स्थित एक क्ृत्रिम कंदरा में नाहड़देव की अइवारोही मूर्ति के समक्ष श्राज भी 
अनेक नरनारी वाद-विवादों के निग्रह के लिए नीर-क्षीर न्याय प्राप्त करते हैं । 

मंडोर के भौगीशैल, नागादिि, नागकुच्ड, नागगंगा प्रभूति स्थानों के नाम नागवंशी 
की स्मृति दिलाते हैं | नागवंशियों के श्रतिरिक्त परमार, चोहान, ईदा एवं राठौड़ भी इस 
प्राचीन नगर को अपनी राजधानी बना चुके हैं । 


भव्य एवं चित्ताकर्षक स्थापत्य के इस अनुपम केन्द्र पर कभी अरबों ने श्राक्षमश 
किया तो कभी बलूचों ने । मुगलों की कोप दृष्टि का भाजन मंडोर गजनवी, अल्तमश एवं 
वुगलक के आ्राक़मण्ों से भी बहुत क्षत-विक्षत हुआ किन्तु आाश्चयें इस बात का है कि इस 
सुरम्य स्थान के कलात्मक कलेवर को विनष्ट करने वालों ने ही इसे पावन स्थल के रूप में 
प्रतिष्ठित भी किया । फिरोजशाह तुगलक ने यहां फिरोजशाही मस्जिद बनवाई और कमाल 
कलंदर की मजार पर सजदा किया । 

कहरी फैंस भभंग मरिणग सरणाई सहड़ांह 
सती पयोहर कृपराधन पड़सी हाथ मुवाह 

की परम्परागत उक्ति को चरितार्थ करने वाले वीरों की प्रेरक स्मृति संजोये हुए है, मंडोर 
'की वीर-चीथिका । वीर-बीथिका का दूसरा नाम है, 'तेतीस करोड़ देवताओं का स्थान! । 
एक पहाड़ी को काटकर महाराजा अभयसिह के शासनकाल में भव्य आ्राकृतियों को उत्कीर्ण 
कर इस वीथिका का निर्माण किया गया था। वीथियों में लोक-पूज्य देवी-देवताओं की 
मूर्तियों के श्रतिरिक्त मालानी के संस्थापक यौद्धा एवं लोकपुरुष रावल मल्लिनाथ, परोपकार 
के लिए प्राणोत्स्ग करने वाले वीर पावू, असहाय वर्ग के लोकपुरुष रामदेव, जोधपुर के 
संस्थापक राव जोधा की सहायता के लिए रणांगरा में वीरगति को प्राप्त करने वाले हड़वू, 
भेड़ता के राजा के कर्मठ सहयोगी जांभा और मेहा, फिरोजशाह से लोहा लेने वाले योद्धा 
गोगा, प्रभृति वीरों की भव्य मूर्तियां प्रनिष्ठित हैं । काल एवं परिस्थितियों की सीमा का 
अतिक्रमण कर मानव जीवन के शाश्वत एवं सार्वभौम तत्वों से सम्पन्न वीर-वीथिका के 
वीरों की गाथा लोक मानस में विद्यमान है । वीर-वाथिका के दर्शन से ऐसा श्रनुभव होता 
है जैसे उन वीरों के रिक्त आक्षि-कूपों में नयतों की ज्वाला भभक रही है--तथा उनकी 
मुखाकृतियों पर त्याग एवं बलिदान की अलौकिक आभा भलक रही है। 

मंडोर से कोई ड्रेढ़ किलोमीटर टूर दुर्ग के पीछे हिन्दुओं का पावन क्षेत्र पंचकुण्ड 
विद्यमान है श्लोर उसके पास रावचूण्डा, राव रणमल्ल, राव जोधा और राव गंगा के देवल 
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। कलात्मक स्थापत्य एवं शिल्प की दृष्टि से राव गंगा की देवल मंडोर की पुरातत्व 

निधि वा महान रत्न है। पंचकुण्ड के दक्षिण में मारवाड़ की महारानियों की छतन्रियां हैं-। 

मालदेव के काल से जोधपुर नरेशों का अस्तिम संस्कार मंडोर के मोतीसिंह के बाग 
में 'होने लगा । राव मालदेव, मोटा राजा उदयर्सिह, सवाई राजा सूरसिह, राजा गजसिह; 
महाराजा जसवंतर्सिह, महाराजा अजीतसिंह प्रभति मरुघराधीशों की समाधियां जो देवलों 
के नाम से अभिहीत की जाती हैं अपने उत्कृष्ट स्थापत्य एवं कलात्मक नकक्‍काशी के कारण 
अपने काल की कला की यशोगाथा कहती हैं । 

अनेक लोकगीतों के नायक मंडोौर के काले-गौरे भैरव गणपति की भव्य एवं 
चित्ताकषंक मूर्ति के दोनों ओर अ्रवस्थित हैं । लोक देवी-देवताओं के प्राचीन इतिहास की 
क श्र्‌ खला के रूप में इन मूर्तियों का व्यापक महत्व है । 

उद्यानपुरी मंडोर में कई मेले लगते हैं जिनमें वीरपुरी श्ौर नागपंचमी के मेले 
अत्यधिक रोचक एवं कथापूर्ण हैं । 

वीरपुरी का मेला १७वीं शताब्दी के अन्त से प्रारम्भ हुआ । इस संबंध में दो 
कथाएं प्रचलित हैं । पहली यह कि महाराजा जसवंतर्सिह प्रथम” जब अहमदनगर में 
औरंगजेव की तरफ से लड़ने गये तो इनकी सेना को भारी मात्रा में हानि उठानी पड़ी तब 
उन्होंने मारवाड़ के वीर सपूतों का स्मरण किया । उन्हीं से प्रेरित होकर युद्ध में विजय 
प्राप्त की । वहां से लौटकर महाराजा ने वीर-वीथिका का निर्माण करवाया। प्रतिवर्ष 
इसी विजय-पर्व के दिन महाराजा श्रद्धाकुसुम चढ़ाने पूर्ण सवारी-के साथ मंडोर जाया करते 
थे । तभी से जोधपुर निवासी इस वीर-शाला को मंगल एवं गरिमा का विषय मानते हैं । 

दूसरी कथा यह है कि--मुगलों के समय में एक राजपूत जब युद्ध में जा रहा था 
तब उसकी मात्र कुवारी वहन ने उसे रक्त का तिलक लगाकर सहपे विदा किया था तथा 
यह कामना की कि वह युद्ध में विजयी होकर ही लौठे । वहित की यह मनोकामना पूर्ण 
हुई। उस दिन से बहिनें भाईयों के विजय-तिलक लगाकर यह श्रायोजन करती हैं.। 
सावन के अ्रन्तिम सोमवार को लगने वाले वीरपुरी के इस मेले में सभी जाति से लोग 
नाचते गाते हैं। इस स्थान पर दूसरे दिन सिर्फ महिलाओं का मेला लगता है जो राजस्थान 
की नारी मर्यादा का आदर्श रूप है । 

इसी तरह यहां का दूसरा मेला नाग पंचमी” का' है जो हर वर्ष भाद्र वदि पंचमी 
को भरता है | नाग प्रतिमा के अतिरिक्त इसमें विविध मनोरंजक कार्यक्रमों का संयोजन 
“रहता है । इस दिन एक-डेढ लाख लोगों का एकत्र होना तो. यहां सामान्य बात है.। 

उद्यानों एवं उपवनों का हरित परिधान घारण किये हुए दूर-दूर तक विस्तृत मुक्त 
पवन एवं गगन का आलिंगन करता हुआ मंडोर शताव्दियों से अ्रसंख्य नरनारियोंको 
आकपिक करता रहा है। आधुनिक युग के आलोक में--मंडोर ने करवट ली है। जीवन 
का प्रवाह, वहां नित्य नूतन है, स्निग्ध है, गहर, गंभीर एवं प्रशांत है। राजस्थान क्री 
पआचीन संस्कृति की अखण्ड एवं अविरल घारा में श्रवगाहन करने के लिए मण्डोर सदियों से 
सबका स्वागत करता रहा है--शऔर आज भी कर रहा है । [] [7 


६५ राजत्यान के लोहतो ये 


भरतृहरि 


० डॉ० जयसिंह नीरज 





ब्यरतृहरि का नाम लेते ही कितनी ही कथाएँ, चमत्कार और लोकोक्तियां 

उभरने लगती हैं । रानी पिंगला का पति भरतृहरि जो रानी के प्रेम में पगा हुआ था शौर 

“विराग हुआ तो ऐसा कि स्वेस्व छोड़कर जोगी हो गया । जंगल-जंगल भटकने वाला और 

“नाथपंथ का अ्रलख जगाने वाला भरतृहरि तथा श्रृगार शतक, वैराग्य शतक लिखने वाला 

कला एवं साहित्य प्र मी भरतृहरि । इनमें कौन सा भरतृहरि इतिहास-पुरुष है या तीनों का 

व्यक्तित्व एक ही व्यवित में समाहित है, कुछ कहा नहीं जा सकता । इतना अवश्य है कि 
यह महापुरुष लोक जीवन तथा साहित्य-जगत में अत्यधिक प्रसिद्ध रहा है । 


पिगला के प्र म में रमने वाला भरतृहरि वैरागी होकर जंगल-जंगल भटकता हुआझा 
मत्स्य प्रदेश में आया होगा और यहां के गहन जंगल को देखकर उसका जोरी मन यहीं रम 
गया होगा । ग्ोपीचन्द भरतृहरि के लोक गीतों को गाने घाले कनफटे जोगी उस कथा को 
बड्डी तन्म्यता से आकर अपना भररा पोपणा करते हैं। भरतृहरिं इंघर क्‍यों आया ? 
कंसे आया ? इसका ऐतिहासिक तथ्य आज कहीं उपलब्ध नहीं है । 


. पर जन-जीवन में योगी भरतृहरि छाया हुआ है। श्ररावली की पहाड़ियों में अलवर 

' से करीब ३६ किलोमीटर दूर सरिस्का अभयारण्य के पास वावा भरतृहरि की जो समाधि 
बनी हुई है वह प्रकृत्ति का सुरम्य अंचल है । तीन ओर ऊची पहाड़ियां, घादी में कलक्ृ॒ल 
बहता हुआ भरना, हरियाली का साम्राज्य और स्थान-स्थान पर फकक्‍्कड़ों का घूनी से 
उठता हुआझा उर्ध्वाकारी धुआं, जंगली जानवरों का साम्राज्य । शेर तो लोगों से यों ही 
टहलता हुआ कभी-कभी टकरा जाता है, पर मजाल क्‍या जो भरतृहरि वावा की छत्रद्धाया 
में आन तक किसी जानवर ने किसी को सताया हो ? वहां की पहाड़ियों में बसने वाले 
ग्रूजर कष्ट पड़ने पर वावा का भण्डारा बोलते हैं झ्लौर जंगल में निर्मंय रहते हैँ । भण्डारे के 
समय बड़े-बड़े कड़ाहों में खीर वनती है और स्थान-स्थान के साथु-सन्त, फककड़ वहां एचा- 
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चित होते हैं। भरतृहरि वावा का साम्राज्य फक्कड़ों की गोरखनाथ की जय से तथा सुल्फे 
की दम से गुजरित हो उठता है । राख लगाए, लंगोट बांधे, कमण्डल और चीमटा हाथ में 
लिए तथा झोली लटकाए बावा लोग जंगल में मंगल कर देते हैं। ग्रामीण और पहाड़ी 
गूजर आत्मविभोर हो उठते हैं॥ बावा की समाधि को प्रणाम करते हैं। धृनी से भभूत 
लगाते हैं श्रौर वर्ष भर के लिए मंगल कामना करते हैं । 


बसे तो वावा की घाटी प्रत्येक समय ही गुलजार रहती है पर वर्षा ऋतु और 
भेले के समय वहां की ग्ोभा देखते ही बनती है| दूर-दूर के लोग पिकनिक एवं सहभोज 
करने यहां आते हैं । 


साल में दो बार बावा की समाधि पर मेला लगता है । बैशाख और भादों का यह 
लक्खी मेला राजस्थान के प्रसिद्ध मेलों में से है। पंजाव, हरियाणा, यू० पी० व राजस्थान 
की ग्रामीण जनता मेले में एकत्रित होती है । एक सप्ताह पूर्व से ही दुकानें लग जाती हैं । 
दूर-दूर के कनफटे वावा और अन्य साधु-सन्‍्त मेले के अवसर पर एकत्रित होते हैं। काल- 
चेलिये चाहे किसी भी कोने में हों मेले के श्रवसर पर अवद्य एकत्रित होते हैं। जाट, 
गुजर, अहीर, मीणा, वागड़ा आदि जातियों की स्त्रियां अपनी-अपनी वेश भूपा में सजी- 
अजी मेले में नाचती गाती हैं । वावा की घाटी लोकगीतों, लोकनृत्यों और कालवेलियों 
की पूर्गी के स्वरों से ग़ूज उठती है । संस्कृत का यह केन्द्र लोक जीवन की श्रल्हड़ता और 
मस्ती का स्वराज्य हो जाता है। कहीं कहीं पर अश्लीलता का प्रदर्शन भी देखने में आता 
है । एक समय था जब महाराजा जयसिंह इस मेले को अत्यधिक महत्व देते थे । सवारी 
निकलती थी । आमोद-प्रमोद की व्यवस्था होती थी और सामान्य दर्शकों के लिए दुकानें 
लुटाई जाती थीं। आज यह मेला लोक संस्कृति का प्रमुख आकर्षण बना हुआ है । 


अलवर में भरतृहरि के दो स्थान और भी हैं । एक कुशालगढ़ के पास छोटा भरतृ- 
हरि कहलाता है और दूसरा तिजारा के पास में । हो सकता है वे प्रारम्भ में घूमते हुए 
चहां भी रुके हों श्रीर अ्रन्त में यहा समाधि लगाई हो 


अलवर की पारम्परिक संस्कृति से लेकर आधुनिक बोध तक में वावा भरतहरि 
का नाम समाहित हैं । पुराने लोग भरतृहरि वावा का भण्डारा वोल कर कार्य प्रारम्भ करते 
हैं शरीर नवयुवक अपना श्राक्रोश जताने के लिए “भरतृहरि वावा की जय” सामुहिक रूप से 
बोलते हैं । वावा का व्यक्तित्व इस दृष्टि से सात्र से किसी प्रकार कम नहीं। कालेज, स्कूल 
में हड़ताल करने के लिए “'भरतृहरि वावा की जय” आग का कार्य करती है । सभा या कवि 
सम्मेलन को उखाड़ने के लिए “भरतृहरि वावा की जय” रामवाण है। भरतृहरि बावा सभा, 
समाज को व्यवस्था भी देता है श्र उखाड़ भी सकता है । निवपचय ही वावा का नाम और 
उसकी समाधि प्राचीन और आधुनिक बोध की प्रतीक है । लोकतीर्य का ऐसा समन्वय अन्यत्र 
-कम ही देखने को मिलेगा । 


ब्। 
(] 


'७०। राजस्थान के लोकतोर्य 


ऋषभदेव 


० डॉ० नरेन्द्र भानावत 





व्टल्‍जस्थान के दक्षिण भाग में उदयपुर से ६४ किलोमीटर दूर उपत्यकाश्रों से 
घिरा हुआ, कोयल नामक छोटी सी नदी पर स्थित, घुलेव नामक कस्बा है। यहीं मानव- 
सभ्यता के पुराकर्ता आदि तीर्थंकर भगवान ऋषभदेव का विज्ञाल मंदिर है । हिन्दुस्तान 
भर में यही एक ऐसा मंदिर है जहां दिगम्बर तथा श्वेताम्बर जैन, वैष्णव, शव, भील एवं 
तमाम सच्छुद्र स्‍्तान कर समान रूप से मूरति का पूजन करते हैं। प्रतिमा की भ्रतिशयता 
एवं प्रभावता के कारण ही यह कस्बा (धुलेव)' ऋषभदेवजी के नाम से प्रसिद्ध है। प्रतिवर्ष 
लाखों व्यक्षि भारत के कौने-कोने से यहां दर्शनार्थ आते हैं । 


ऋषभदेव जाने के लिये कई रास्ते हैँ । पहला रास्ता उदयपुर से ऋषभदेवजी का 
है । इस पर प्रातःकाल से लेकर रात्रि-पर्यन्त कई बसे दोड़ती रहती हैं। दूसरा रास्ता 
गुजरात के ईडर से विजयनगर होकर ऋषभदेव आता है, तीसरा रास्ता हू गरपुर से 
ऋषभदेव का है जो पवका बना हुआ है । चौथा रास्ता सलूम्बर की तरफ से है। बम्बई 
और गुजरात प्रान्त के यात्री रतनपुर (राजस्थान और गुजरात का सीमा-स्थल) होकर 
ऋषभदेवजी चले आते हैं । अब उदयपुर से ऋषभदेव होता हुआ हिम्मतनगर तक जो 
रेल-मार्ग बन गया है उससे यात्रियों को विशेष सुविधा हो गई है, इससे उदयपुर और 
अहमदाबाद रेल-मार्ग द्वारा जुड़ गये हैं । 


एक किलो मीटर के घेरे में स्थित पक्के पापाण का यह विशाल मन्दिर अपनी 


प्राचीन शिल्प-कला के द्वारा दर्शकों के मव को अ्नायास ही मुग्ध कर लेता है। कहा जाता 
है कि पहले यहा ईटों का बना हुआ एक जिनालय था जिसके द्वट जाने पर १४ वबीं-१५ 


वीं शरती में जीणोॉद्धार के फलस्वरूप यह भावनात्मक एकता का प्रतीक विज्ञाल भन्दिर 
सामने आया । यहां के शिबालेखों से पत्रा चलता है कि इस मन्दिर के भिन्न-भिन्न विभाग 
अलग-्श्लग समय के बने हुए हैं । 


प्रथम द्वार से (जिस पर नवकारखाना है) प्रवेश करते ही वाह्य परिक्रमा कर चौक 
आता है । यहां पर दूसरा द्वार है जिसके दोनों ओर काले पत्थर का एक-एक हाथी खड़ा 
है | दक्षिण की ताक में पद्मावती एवं उत्तर की ताक में चक्र इवरी देवी के दर्शन होते हैं । 
इस द्वार से १० सीढ़ियां चढ़ने पर मन्दिर में पहुंचते हैं। वहाँ से तीन सीढ़ियां चढ़ने पर 
एक मण्डप आता है जो नवस्तम्भ का होने के कारंण नौ चकी' कहलाता है। यहां से 
तीसरे द्वार में प्रवेश करने पर 'खेला मण्डल' श्राता है। इसके आगे गर्भ-गृह है जिसमें 
ऋषपभदेवजी की प्रतिमा स्थापित है। गर्भ-गृह के ऊंपर घ्वजाईण्ड *सहित विशाल शिखर है 
और खेला मण्डप तथा नौ चौकी पर गुम्बज । मन्दिर के उत्तरी, देक्षिणी एवं पश्चिमी पाइवे 
में देव कुलिकाओों (बावन, जिनालय) की पंक्तियां हैं,जिनमें से प्रेत्यके के मध्य में मंडप सहित 
एक-एक मंदिर है | देव:कुलिकाशों और मन्दिर के बीच भीतरी परिक्रमा है। प्रवेश-द्वार के 
दक्षिण-भाग में डूगरपुर की महारानी द्वारा निरमित चारभुजा:जी.,का . वैष्णव मन्दिर है । 
उसके आगे २३ वें तीथ कर पाइवेनाथ भगवान का नवनिर्भित मन्दिर है जिसमें ५ फूट ऊंची 
पद्मासन में स्थित पाइर्वनाथ की एवं दक्षिण-दीवाल में सप्ति की कॉथयोत्सर्ग प्रतिमा है । 


गर्भ-यूह में ऋषभदेव भगवान की पदुमासन स्थित मनुष्य के समान अवगाहन गाली 
साढ़े तीन फीट ऊची व्यामवर्णीय भंव्य प्रेतिमा है । यह प्रत्तिमा लगभग सवा फीट ऊचे 
पावासण पर विराजमान है जिसमें नीचे ही नीचे मध्य भाग में दो वैलों के बीच में देवी 
तथा उस पर सर्व-घातु के बने हुए हाथी, सिंह आदि स्थित हैं। इनके ऊपर १६ स्वप्न 
(जो तीर्थ कर की माता को तीर्थकर के गर्भ में श्राने पर आया करते हैं) अंकित हैं । इन 
पर छोटी-छोटी नव जिन प्रतिमाए हैं जिन्हें लोग चवग्रह कहते हैं | प्रतिमा की पदृमासन 
स्थित मुद्रा के वीच वृषभ का चिन्ह है जो कर्ममूलक संस्कृति का प्रतीक है| प्रतिमा के 
आजू-वाजू तथा ऊर्ध्व भाग में सर्व-बातु का बचा हुआ थेप तेइस तीर्थकरों की प्रतिमा से 
अंकित भव्य सिंहासन हैं। इस सिंहासन को छोड़कर समस्त गर्भ-ग्रह तथा उसका द्वार चांदी 
से मढ़ाएहुआ है । 


भगवान ऋपभदेव की प्रतिमा पंर कोई लेख या संवत्‌ अ्रकित नहीं है। अतः 
इसकी प्राचीनता एवं प्रतिष्ठा के सम्बन्ध में कई किवदंतियां प्रचलित हैं; जैसे-- 


रामायराकाल में यह प्रतिमा लंका के मन्दिर में विराजमान थी । भगवान 
रामचन्द्र लंका-विजय कर आते समय इसको अपने साथ लाये और उज्जैन में 
प्रतिप्ठित की । 


इस प्रतिमा का निर्माण ८ वीं शती में हुआ और विक्रम सं० 5२ में उज्जैन 
संघ के आचार्य श्री विद्वानन्दि ने इसे प्रतिप्ठित क्रिया । 


७२। राजस्थान के लोकद्ीर्य 


अलाउहीन के समय में यह प्रतिमा इसी स्थान से ६४ किलोमौटर दूर जंगल में 
स्थित एक मन्दिर में थी । जब विदेशी आक़मस्कारियों मे सोमनाथ के मन्दिर 
को तोड़ इस मन्दिर पर भी आक्रमण किया तो समस्त सेना अंधी हो गई 
और एक पुजारी को स्वप्न आया जिसके अनुसार वह प्रतिमा को काबवड़ 

रख कर यहां (धुलेव) ले आया और एक साहुकार ने इसकी प्रतिष्ठा कराई । 


यह प्रतिमा डूगरपुर इलाके के आसपुरे बड़ौदे में विराजमान. थी। विदेज्ञी 
आक्रमणों से आतंकित होकर सुरक्षा की दृष्टि से कतिपय भवतगण कावड़ में 
इसे यहां ले आये और पणल्याजी (स्थान विशेष) पर रखी, पर.उसी दिन 
मूर्ति अन्तर्धात- हो गई । मूर्ति को ढू ढ़ते-ढू ढते पुजारी एक ग्वाले की सहायता 
से जंगल में पहुँचा; वहां देखता क्या है कि बांसों की भाड़ी में पड़ी प्रतिमा 
पर एक गाय का दूध झर रहा है। इस चमत्कार से प्रभावित हो वहां पर 
गाय के स्वामी सेठ ने एक मन्दिर बनवाया और प्रतिमा की विधिवत्‌ प्रतिष्ठा 
की । स्तान कराते समय मूर्ति पर घाव देखकर सभी चमत्कृत हुए। इस पर 
रात्रि में सेठ को स्वप्न में भगवान ने कहा कि मेरे आश्रम के, निकट म्लेच्छों 
ने गोवध किया था । उस समय भायों के जो घाव लगे थे वे मेरे शरीर पर 
उघड़ आये हैं। श्राज भी प्रतिमा कमर के पास खण्डित देखी जाती है । 


न जाने कितने लोग प्रतिवर्ष भ्रपनी कार्ये-सिद्धि की कामना से मनौती करने के 
लिए यहां आते हैं । किसी का आंगन सूत्ता है तो सनन्‍्तत्ति की कामना से दम्पत्ति-वुर्ग बढ़ा 
आ रहा है, किसी का लाडला बेटा बीमार है तो मां भगवान के दशेनाथे भागी झा रही है । 
मनौती करने वालों का प्रतिदिन मेला लगा है । यह क्‍या ? कार्य-सिद्ध हो गया है--मानता 
छुड़ाने के लिए भीड़ जमा है--दम्पत्ति ने (किवदन्ती है) तीन वर्ष के वालक के वरावर 
केसर तोलकर भगवान के चरणों में चढ़ा दी है--उसी का तो दिया हुआ यह लाल है ! 
मां ने भगवान के ही दरबार में अपने बेटे का जडुल्या (प्रथम वार बाल कटवाना) उतर- 
वाया है, उसी ने तो इसकी रक्षा की है। भीलों का दल 'कारिया वबावा' की जय बोलता 
हुआ मन्दिर में प्रवेश कर रहा है--उसी ने तो उन्हें जीने की कला सिखाई है । भगवान 
सबका है, सब इसके हैं । भारत की ऐसी भावात्मक एकता का विचित्र संगम स्थल है-- 
ऋषभदेव । 


मन्दिर में नित्य सेवा-पूजन का एक निश्थचित कार्यक्रम है जिसके अन्तर्गत प्रातःकाल 
साढ़े सात बजे से 'जल प्रक्षाल' होता है जो आधा घन्टे तक चलता रहता है। इसकी 
सचना देने मन्दिर का एक कर्मचारी धर्मशाला में आया करता है । मन्दिर में हो ठण्दे व 
गरम जल का तथा शुद्ध कपड़ों का प्रवन्ध है । स्त्रियों के लिए नहाने की अलग व्यवस्या 
है । सभी भक्त स्नान करके, विधिवत्‌ जलाभिषेक करते हैं। ठीक प्रात: ८ बजे दूध 
प्रक्षाल'ं चालू हो जाता है । इस समय की झलौकिक छवि देखते ही बनती है । इसके बाद 
पुनः जल-प्रक्षाल होकर धृप-सेवन होता है | £ वजे केसर तथा फूल से पूजन प्रारम्भ होता 


राजस्थान फे लोकतीर्थ ।७३ 


है। जल प्रक्षाल, दूध प्रक्षाल तथा केसर पूजा की बोली बुलाई जाती है"। जिसकी रकम 
भंण्डार में जमा न होकर पुजारियों को जाती है । केसर पूजा के १० मिनट बाद ही आरती 


होती है । 

दोपहर में डेढ़ बजे से ४ वजे तक प्रातःकाल की तरह पूजा होती है । उसके बाद 
मुख्य प्रतिमा को आंगी (फांकी) धारण कराई जाती है जो शाम को ७ बजे से रात्रि ११ 
बजे तक रहती है । इस समय आरती, स्तवन तथा नुृत्यादि होते रहते हैं । 


आशिवन कृष्णा प्रथमा तथा द्वितीया को यहां अ्रपूर्व रथ-यात्रा निकलती है तथा चैत्र 
कृष्णा श्रष्टमी व नवमी को विशाल मेला लगता है जिसमें हजारों यात्री एकत्र होते हैं । 


ऋषभदेव के आसपास और भी कई दर्शनीय स्थान हैं जिनमें पगल्याजी, चन्द्रगिरि, 
भीम-पगल्या, भटद्ठाए्क-यशकीतिं-भवन, पीपली मन्दिरजी आदि उल्लेखनीय हैं । 


ऋषभदेवजी की मूर्ति पर वहुतं अधिक केसर चढ़ाई जाती है इस कारण ये 
किसरियाजी' या केसरियानाथजी” के नाम से प्रसिद्ध हैं । ऋषभदेवजी की प्रतिमा चमकते हुए 
काले पापाण की है, अतः भील लोग इनको 'कालाजी”' कहकर पुकारते हैं और इनके प्रति 
उनकी इतनी अधिक श्रद्धा और मान्यता है कि उन्हें कालाजी की आरा' दिलाने पर वे 
अपने सत्य से किचित भी विचलित न होंगे । काला रंग इस बात का भी सूचक है कि 
भगवान भग्रुणातीत है। जिस प्रकार काले रंग के आगे श्रन्य सभी रंग अरहृश्य हो जाते हैं, उसी 
प्रकार भगवान की शरण में जाने पर भवत के सारे दोष दूर हो जाते हैं, वह निर्विकार हो 
जाता है । धुलेवा ग्राम में स्थित होने से 'बचुलेवा-धणी' के नाम से भी वे सम्बोधित किये 
जाते हैं । ह 


सौम्यपूर्ण प्रतिमा की अतिशयता, वातावरण की पवित्रता तथा प्राकृतिक हृश्यों 
की मनोहरता के कारण यह स्थान आज भी लाखों लोगों का श्राकपंरा-केन्द्र और श्रद्धा- 
भाजन बना हुआ है । 
[त 
[] 


७४१ राजस्थान के लोकतीर्य 


हरसनाथ 


० डॉ० मनोहर शर्मा 





सररकर से दक्षिण-पूवें की ओर लगभग तेरह किलोमीटर की दूरी पर “हरस' 
नामक एक छोटा सा गांव वसा हुआ है । इसके पास ही 'हरस' नामक एक पव॑त है। 
किसी समय यह गांव श्रत्यंत विस्तृत एवं वैभव-सम्पन्न नगर था, जिसके वारे में अब 
भी जनसाधारण में अनेक कहावतें प्रचलित हैं। श्राजजल हरस के भैंखजी' को विशेष 
लोक मान्यता प्राप्त है परन्तु मूल रूप में यह ह्षदेव श्रर्थात्‌ भगवान शंकर का पुण्य- 
स्थल है। ध्यान रखना चाहिए कि यह देवस्थान भक्तों के साथ ही ऐतिहासिक शोध- 
कर्त्ताओं तथा कला समीक्षकों के लिए भी एक महत्वपूर्ण तीर्थस्थल है। समय-समय पर 
सर्जेन्ट ई. डीव, प्रोफेसर कीलहानं, सर कनिधम, कारलाइल, डा. भण्डारकर, स्वर्गीय 
ओमाजी आदि प्रसिद्ध विद्वानों ने इस स्थान की यात्रा करके अपने श्रम को सफल एवं 
उपयोगी बनाया है। इसी प्रकार अनेक कला-समीक्षकों ने भी हर्पंगिरि की प्रस्तर- 
प्रतिमाओं का गम्भीरतापूवेंक अध्ययन करके उनका महत्व उद्घाटित किया है। इस 
विपय में राजस्थान के पुरातत्व संग्रहालय विभाग के बविद्वान्‌ निदेशक श्री रत्नचन्द्र 
अग्रवाल द्वारा लिखे हुए अनेक महत्वपूर्ण लेख द्रष्टव्य हैं जो विविध शोघ पत्निकाञ्रों में 
प्रकाशित हुए हैं । हर्षगिरि की कलाकृतियों की सुरक्षा एवं- अध्ययन हेतु सीकर में एक 
संग्रहालय भी बना हुआ है, जिसमें बहुसंख्यक प्रतिमाएं संग्रहीत हैं। यहाँ की अनेक 
मूर्तियां विदेशों के संग्रहालयों की भी शोभा बढ़ा रही हैं । ह 


सच १८३४ ई. में सर्जेन्ट ई. डीन ने हर्णगिरि के महत्वपूर्ण शिलालेख का पता लगाया 
था । यह प्रसिद्ध शिलालेख इस समय सीकर के संग्रहालय में सुरक्षित है । इसमें प्रारम्भ 
में हर्ण नाम से शिवजी की, हर्ण पर्वत की एवं पूजा के निमित्त निित देवालय को प्रशंसा है । 
इसके बाद यहां के नामकरण पर प्रकाश डाला गया है--त्रिपुर नामक राक्षस का संहार 


करने पर हुं उत्पन्न होने के कारण इन्द्र आदि देवताञ्रों के द्वारा हर्ण रूप भगवान शंकर की 
इस पर्वत पर पूजा की गई, जिससे भगवान झंकर का नाम हुष्देव, इस पर्वत का नाम 
हर्णगिरि तथा समीपस्थ नगरी का नाम हर्ण नगरी प्रसिद्ध हुआ । शिलालेख में आगे प्रतापी 
एवं यशस्वी चौहान राजाओं की वंशावली दी गई है तथा उनके शौर्य एवं दान का वर्णन 
किया गया है,। सांभर के चौहान राजाओं ने इस देवालय को प्रचुर सम्पत्ति भेंट की थी। 
हर्णनाथ उनके लिए उसी प्रकार आराघ्य थे जिस प्रकार मेवाड़ के गुहिलोतों के लिए 
एकलिंगजी सदा से रहे हैं। शिलालेख में 'हर्णगिरि के .तपरंवी साधकों का भी वर्खन है 
जिनकी चेष्टा से इस देव-भवन का निर्माण हुआ | साथ ही इस देवस्थान को भेंट में मिले 
हुए गांवों तथा खेतों की भी सूची दा गई है । यह महत्वपूर्ण 'लेख संस्क्ृत-इलोकंा में है झ्ौर 
इसकी मिति आपाढ़ शुक्ला १५ सम्बत्‌. १०३० है। 


काफी लम्बे समय तक हर्णगिरिं का यह कलापूर्ण देवस्थान सुरक्षित रह कर अपने 
भक्तों के लिए पूजा का विशेष केन्द्र बना रहा । परन्तु मुगल बादआह औरंगजेब के शासन- 
काल में उसके सेनापति खान जहानवहादुर ने अपने स्वामी की प्रसन्नता के ,लिए इसमें 
बारूद भर कर इसका विनाश कर दिया । फिर भी भक्तों के. हृदय, में: इस पुण्यस्थल के प्रत्ति 
अद्धाभावना वनी ही रही जो किसी रूप में आज तक बनी हुई है । 


हरस गांव से हरस पर्वत पर जाने के लिए पक्का खुर्रा बना हुआ है । लगभग साढ़े 
चार किलोमीटर की चढ़ाई है । पहले 'चोर चाकी' नामक विश्रामस्थल आता है । किंवदन्ती 
है कि पुराने जमाने में हर्ण नगरी में कोई चोर झा घुसता था तो यहां पर रखी हुई एक 
चक्की अपने आप चलने लग जाती थी और उससे नागरिक सचेत हो जाते थे । अगला 
विश्राम स्थल गौमंटी के नाम से प्रसिद्ध है। कहा जाता है कि इस स्थान पर पहिले गायें 
रहती थीं। चढ़ाई समाप्त होने पर पर्वत पर लगभग एक मील तक समतल सी भूमि आती 
है। भ्रन्त में प्राचीन .देवालय के खण्डहर सामने हृष्टिगोचर होते हैं । ्ः 


विध्वंस्त देवालय के सम्मुख खड़ा होते ही यात्री कल्पना के द्वारा मानों प्राचीनकाल 

में पहुंच जाता है-। अपने पूरे बैभव में यह पुण्यस्थल कितना भव्य रहा होगा !, यहां के 

दिव्य भवन को गिराते समय आक़मणुकारी के कठोर हृदय. में मानवीय भावनाएं सर्वेथा 

लुप्त हो गई होंगी । मनुष्य के पागलपन की यह नृद्यंस-लीला दर्शक के चित्त को श्रालोड़ित 

कर डालती है । 

देवालय के निर्माण के लिए इस स्थान “का चुनाव करने में बड़ी समझदारी प्रकट 

। देवभवन की नींव घरवाने के लिए पर्वेत के अन्तिम भाग को चुना गया है। यह 

स्थान सम॒द्र से करीव तीन हजार फीट ऊंचा है। यहां से दूर-दूर'के नगर तथा गांव चारों 

ओर दिखलाई देते हैं। एक ओर कुछ दूरी पर खारड़ा' (खारे पानी 'का' विस्तृत * ताल) 
फैला हुआ है ॥ लगभग साढ़े तीन किलोमीटर की दूरी पर जीणमाता.दृष्थ्गोचर होती हैं । 


हरस के साथ जीण का नाम स्वाभाविक रूप से जुड़ा हुआ है । इस विपय में कई 
रोचक कहानियाँ लोकप्रचालित हैं । कि 


७६। राजस्थान के लोकतोय 


जीणमाता पुराण-वर्णित जयन्ती देवी है। इस का एक नाम भत्रामरी' भी है । 
गीतों में इसे 'भूरा की राणी' कहा जाता है | जीरामाता के मन्दिर में भी कई शिलालेख 
हैं जो इस शक्तिपीठ की ऐतिहासिक जानकारी देदै हैं । 


इसी प्रसंग में हरस और जीण के भीड़े (लम्बे गीत) पर भी कुछ प्रकाश डालना 
उचित है । गीत का सार इस प्रकार है-घांधु में हुरस और जीण दो भाई-बहिल थे । उनमें 
हरस बड़ा था और जीण छोटी थी । उनके माता-पिता मर चुके थे, इसलिए जीण का भार 
उसके भाई हरस पर ही था । एक दिन जीण और उसकी भावज अर्थात्‌ हरस की पत्नी 
पानी लाने के लिए तालाव पर गई । वहां भावज ने अपनी ननद जीण को कुछ कटु वचन 
कह दिए, जिनसे रुष्ट होकर यह तप करने के लिए घर से निकल गईं । जब भाई हरस को 
बहिन के घर छोड़ने का समाचार .मिला तो वह उसे प्रसन्‍न करके वापिस लाने के लिए 
उसके पीछे गया । परन्तु जीए ने" किसी भी हालत में वापिस घर. लौटना स्वीकार नहीं 
किया । ऐसी स्थिति में भाई हरस भी अपनी बहिन के साथ ही तप करने के लिए चल 
पड़ा । झागे जाकर ये दोनों अलग-अलग पथेतों पर तप करने लगे और समय पाकर देव 
तथा देवी के रूप में लोक-पुजितं हुए 
काफी वर्षों के बाद वादशाह की सेना जीण का मन्दिर तोड़ने के लिए आई, परल्तु 
वहां एक साथ ही अगरित भौंरों का दल प्रकट हुआ और बादशाह की फौज के सिपाहियों को 
काटने लगा । इस प्रकार शाही सेना की बड़ी दुर्गंति हुई तो वादशाह ने देवी को भेंट चढ़ा 
कर अपना पिड छुड़ाया । इसके वाद जीरा माता की मान्यता और भी अधिक बढ़ गई । 


यही कारण है कि लोक-गीतों में भी भाई और वहिन (हरस और जीण) दोनों 
के नामों को एक साथ ही मिला कर गाया जाता है । 


यह , संतोष का विपय है कि हर्णनाथ के विध्वंस्त किए जाने के वाद भी इस 
स्थान के महात्म्य को बनाए की. चेष्टाएं जरूर की जाती रही हैं। हर्णनाथ के प्रधान मन्दिर 
की नींव पर विखरी हुई शिलाए एवं पत्थर रख कर प्राचीन स्मृति के कारण उसे एक 
मन्दिर का रूप दिया गया है। मन्दिर के आगे वाले भाग में भी प्राचीन खम्भों को खड़ा 
करके उन पर शिलाओं से छत पाट दी गई है। इसी प्रकार प्राचीन कलापूर्ण प्रतिमाओं को 
भी दीवारों के भाग में घाहर या भीतर दिखाई देते हुए लगाने की चेष्टा की गई है। 
प्रधान मंदिर के सामने आंगन में सफेद चिकने पत्थर की विशाल नम्दीबवर प्रतिमा 
स्थाप्रित है। मूति खुले आकाश में रखी हुई है और मानां निरनिसेष नयनों से खण्डित 
हर्णनाथ की काले पत्थर की पिण्डी की ओर .देख रही है। 


' आशिवन और चैत्र मास में दुर्गापूजां के अवसर पर जीण माता के स्थान पर 
बड़ा भारी मेला सगता है और दूर-दूर की भक्त-जनता यहां देवी-दर्शन के लिए तथा 
'जात-जडूलों के लिए इकंट्टी होती है। इसके वाद चतुद्देशी को हर्पश्रिरि पर भेजी दंग 
बड़ा मेला लगता है और वहां भी भक्त लोग उमड़े पड़ते हैं। मेलों के समय इन स्थानों 
की महिमा देखते ही वनती है | रे बी , 


झाक्टद मेले सआिकातरीलर ३०७ 


एकलिगजी 


* श्रो रामवललभ सोमानी 





बडगजस्थान के शिवमन्दिरों में एकलिंग मन्दिर एक महत्त्वपूर्ण एवं दर्शनीय 
मन्दिर है। यह उदयपुर से लगभग २१ किलोमीटर दूर, उदयपुर-नायद्वारा-व्यावर के 
राजमार्ग पर स्थित है जहाँ वस सेवा नियमित रूप से उपलब्ध है । 


मन्दिर के निर्माण के सम्बन्ध में कई रोचक कथायें प्रचलित हैं । जिनका सार 
यह है कि वाप्पा रावल ने हारीत राशि नामक साधु की बड़ी सेवा की | उक्त साधु की 
प्रेरणा से ही उसने राज्य विस्तार किया | कहते हैं कि जब हारीत राशि विमान में बैठकर 
स्वर्ग की ओर जाने लगे तो वाप्पा को बुलाया, किन्तु वह निद्दिचत समय से कुछ देर वाद 
आ्राया एवं विमान कुछ ऊपर उठ चुका था । हारीत राशि वाप्पा रावल के शरीर को अमर 
करना चाहता था अ्रतएव उसने एक वीड़ा उसके मुह की ओर विमान से डाला, किन्तु वह 
मुह पर नहीं गिर कर पांव में जा गिरा। तब उक्त साधु ने कहा कि यह तो पांवों पर 
गिरा है अतएव मेवाड़ का राज्य त्तेरे वशंज वरावर भोगेंगे । इन कथाओं में इतना अवश्य 
सत्य है कि मन्दिर का निर्माण हारीत राशि की प्रेरणा से वाप्पा रावल ने किया हो । 


मन्दिर का मुख्य द्वार पश्चिम की ओर हैं और चारों ओर एक परकोटा बना 
हुआ हैं जिसका आधुनिकरण महाराणा मोकल (१४७७ से १४६० वि०) के समय किया 
गया था | मन्दिर में प्रवेश करते समय सामने एक मठ दिखाई देता है। इस मठ के 
उत्तरी ओर स्थित मार्ग मन्दिर का मुख्य भाग है। इसमें प्रवेश करते ही कई छोटे-्बड़े 
मन्दिर दिखाई देते हैं जो देवकुलिकाओों की तरह हैं। भगवान का मुख्य मन्दिर पर्चिमाशि- 
मुख है । इसके सामने नन्दिकेदवर की मूर्ति एवं कई सुदृढ़ लेख हैं । मन्दिर के दाहिनी ओर के 
भाग की रथिका में १६ हाथों वाली त्रैलोक्य मोहन की प्रतिमा है । इस मन्दिर का निर्माण 
निमंदेह सून्धार मंडन ने किया था क्योंकि मूर्तियों का स्वरूप उसके रूपमंडन आदि ग्रन्थों 





के आधार पर बनाया गया है । मुख्य मन्दिर के पीछे की ओर २ कुण्ड हैं और कई छोटे 
छोटे शिव मन्दिर हैं | दक्षिणी ओर सबसे उल्लेखनीय मन्दिर “नाथ मंदिर” है। यह ऊपर की 
ओर बना हुआ है । इसके बाहर की रथिका में वि० सं० १०२८ का शिलालेख खुदा हुआ है। 
बाहर की दूसरी रथिका में “सरस्वती” की सुन्दर प्रतिमा वनी हुई है जो १० वीं शताब्दी 
की एक उत्कृष्ट कलाकृृति है । 


एकलिंगजी में मुख्यमन्दिर के अतिरिक्त आसपास और भी कई स्थान दर्शनीय 
हैं । विध्यवासिनी का मन्दिर, राष्ट्रसेना का मन्दिर, भतृ हरि की गुफा, बाघेला तालाव, 
बाप्पारावल स्थान, चीरवा का मन्दिर, नागदा के प्राचीन देवालय (सासवहु मंदिर, खुमाण 
रावल, दिगम्बर जैन मन्दिर, रवेताम्बर मदिर) आदि । 


प्रारम्भ में यह मंदिर लकुलीश सम्प्रदाय का केन्द्र रहा था। हारीत राशि का 

उल्लेख ऊपर किया गया है । इनकी शिष्व परम्परा का पूरा उल्लेख नहीं मिलता है। 
वि० सं० १३३१ और १३३४ के चित्तौड़ के शिलालेखों में प्रसंगवश इनका उल्लेख किया 
गया है, भ्रतएव ऐतिहासिकता में संदेह नहीं है। वि० सं० १०२८ का एकलिंग मंदिर का 
शिलालेख लकूलीश सम्प्रदाय के अ्रध्ययत् के लिये महत्वपूर्ण है। इसका प्रारम्भ “3“तमो 
लकुलीशाय” से हुआ है। उक्त लेख की १२वीं पंक्ति से प्रकट होता है कि ये साधु 
शरीर पर भस्म लगाते वृक्षों की छाल पहनते और सिर पर जटा जुट रखते थे । महाराणा 
कुम्भा के शासन काल में बनी हारीत राशि की प्रतिमा भी उल्लेखतीय है। यह विध्य- 
वासिनी के सामने गुफा में रखी हुई है। इसके सिर पर जठा-जूट आदि बना हुआ है। 
उक्त लेख के अन्त में कई साधुझों के नाम हैं यथा--सुपूजितराशि, सयोराशि झ्रादि । 
वेदांगमुनि नामक साधु का बड़े गौरव के साथ उल्लेख किया है | जिसने वौद्धों श्र जैनों 
को हराया था | सौभाग्य से जैनों की लाट बागड़ की ग्रुवविली में भी इस घटना का उल्लेख 
है जिसमें शवों को हराने का वर्णन है। एकलिंगजी के समीप पालड़ी ग्राम से 
वि० सं० ११७३ का एक शिलालेख मिला है, जिसमें खंडेश्वर नामक साधु की परम्परा में 
हुये जनक-राशि; त्रिलोचनराशि, वर्संतराशि, वल्कलमुनि श्रादि के नाम हैं। एकलिगजी के 
समीप स्थित चीरवा ((।४9७४०) ग्राम से प्राप्त वि० सं० १३३० के शिलालेख में शिव 
राध्षि का उल्लेख है जिसे “पाशुपत-तपस्विपति:” कहा गया है । यह महेश्वर राशि का 
शिष्य था । ये साधु महाराणा कुम्भा (१४६०-१५२५ वि०) के शासन काल तक वराबर 
कार्य करते रहे थे । शिवानन्द नामक साधु कुम्भा का समकालीन था । ऐसी मान्यता है कि 
इसका कुम्भा से संघर्ष हो गया था और यह काशी चला गया था| इसी कारण महाराणा 
कुम्भा के लेखों, एकलिंग माहात्म्य, एकलिंग पुराण रायमल की एकलिंग मन्दिर की प्रशस्ति 
आदि में इत साधुओं की वड़ी उपेक्षा की गई है। वापस नरहरि नामक साधु यहां आया 
प्रतीत होता है। इसका एक शिलालेख वि० सं० १५६२ का यहां से मिला है। वि० सं० 
१६०२ के एक लेख में गर्गाचायें नामक साधु का उल्लेख है। कालान्तर में इन साधुओं 

के स्थान पर दण्डी स्वामी साधु यहां लगाये गये । इनमें रामानन्द नामक साधु सबसे पहले 

यहां आये थे । आज भी इसकी परम्परा में हुए महन्त रहते हैं 


मन्दिर की पूजा व्यवस्था उल्लेखनीय है। प्रतिदिन ३ बार पूजा होती है। 
एक वार सुबह, .दूसरी वार मध्यान और तीसरी बार सायकाल । तीनों बार 
तीन-तीन आरतियां होती हैं । मंत्रोचार के साथ इस प्रकार की पूजा बहुत ही कम जगह 
देखने को मिलती है । साल में कई वार मन्दिर में उत्सव होते हैं।, इनमें अ्रक्षयतृतीया, 
शिवरात्रि आदि के उत्सव उल्लेखनीय हैं । नेवैद्य की व्यवस्था स्थानीय टस्ट द्वारा की जाती 
है। मंदिर में प्राप्त होने वाली भेंट का उपयोग इसके' लिये नहीं होता है ।' यह 
“शिवशक्ति पीठ” नामक संस्था चलाने-के काम में लाया जाता है । यह सांस्कृतिक कार्य 
करती है । 

भगवान एकलिंगजी को मेवाड़ का श्रधिपतति और महाराणां को “दीवाण 
कहा जाता रहा है। इसलिये इस मंदिर की सारी व्यवस्था : आज भी महाराणा हारा 
संचालित “एकलिंग, ट्रस्ट” द्वारा होती है। महाराणा जब भी मंदिर में प्रवेश करते हैं हाथ 
में सोने की छड़ी लेकर के जाते हैं। यह इस बात की द्योतक है-कि वह एकलिंगजी-का 
प्रतिहारी है | दीर्धधाल से मेवाड़ के शासक इस मंदिर की व्यवस्था- के लिये कार्य करते 
रहे हैं। महाराणा हमीर के वाद के शिलाज्ेखों में वरावर इसका उल्लेख मिलता है । 
महाराणा खेता. ने इस मन्दिर की व्यवस्था के लिये पनवाड़ नामक ग्राम भेंट किया था। 
महाराणा लाख़ा ने, चीरवा ग्राम एवं इसके पुत्र मोकल ने बांघनवाड़ा और रामा नामक ग्राम 
भेंट किये थे, मोकल के अ्रन्तिम दिनों में गुजरात के सुल्तान ने इस मंदिर पर आक्रमण 
किया और इसके कुछ भाग को खंडित कर दिया । इसे महाराणा कुम्भा ने वापस, वनवाकर 
सुशोभित किया । मंदिर.की स्थिति गुजरात से दिल्‍ली जाने वाले मुख्य मार्ग पर होने के 
कारण. सदेव आक्रमणकारियों से यहां भय वना , रहता था । मालवे के सुल्तान गयासुद्दीन 
खिंलजी :ने. महाराणा रायमल के शासनकाल में भी इसे खंडित किया था, जिसका ,जीरॉ- 
द्वार वापस उक्त महाराणा ने कराया था । कुम्भा ने मंदिर क़ी पूजा व्यवस्था, के लिये 
नागदा, कठडावण, मलखेड़ा श्रौर,भीमाणा ग्राम भेंट किये थे । महाराणा रायमल ने नौवांपुर 
ग्राम भेंट किया । इस प्रकार लगभग सारे महाराणा इस प्रकार की व्यवस्था करते आ्रारहे, 
हैं.। महाराणा भीमसिंह केसमय जब मराठा के आक्रमण बहुत अ्रधिक:होने लगे और 
आन्तरिक. अव्यवस्था हो गई तब एकलिंगजी तालुक ग्रामों पर भी दूसरों का ,श्रधिकार 
हो गयी । तब उक्त महाराणा ने लगभग ३ फीट लम्बा तामूपत्र खुदवाकरके सारे ग्रामों 
को वापस भेंट किये .। । 

मंदिर में कई शिलालेख लग रहे हैं । इनमें सबसे प्राचीन वि० सं० १०२८'का 
है जिसका उल्लेख ऊपर किया जा चुका है । इसके अतिरिक्त महाराणा 'मोकल, रायमल, 
जगतसिंह, राजसिंह, संग्रामसिह द्वितीय, भीमसिह आदि के कई शिलालेख लगे हुये हैं | ४० 
से भी अधिक तामपत्र यहां संगृहित हैं । 

. भन्दिर की स्थिति नागंदा और देलवाड़ां के प्रसिद्ध प्राचीन स्थानों के मध्य है । 

ये दोनों स्थान जन और वैप्णाव तीर्थ स्थल हैं ।'अतएव इसका महत्व बहुत ही भ्रधिक है । 


८०। राजस्थान के लोकतीये 


रामदेवरा 


* श्री मूलचन्द 'प्रारोश' 





“ श्थ्रद्धिचमी धरा का पावन घाम रूणीचा अथवा रामदेवरा जोधपुर राज्यान्तर्गंत 
पोकरण नामक ग्राम से लगभग २१ किलोमीटर उत्तर दिशा में स्थिति है। यह घाम 
जोधपुर-पोकरण रेल मार्ग एवं वीकानेर-रामदेवरा मोटर मार्ग से जुड़ा हुआ है । 


रूणीचे के निर्माता वावा रामदेवजी तंवर का आविर्भाव पन्द्रहवीं शताब्दी के 

- धूर्वाद्ध में हुआ थो ।उस काल में राजस्थान तो क्या, समग्र भारतवर्ष .की दशा दंयनीय 
थी। समग्र भू-भाग विंदेशी सत्ता द्वारा पदाफ़ांत था।. पराजय पर पराजय के थपेड़ों 
से यहां का जन-मानस हीन-भावना से ग्रसित हो चुका था। शान-सत्ता छोदे-छोटे टुकड़ों 
में विभाजित, थी,। सर्वोच्च सत्ता की ओर से साम्प्रदायिक विद्व प इतना जोर पकड़ चुका 
था कि विजित हिन्दू .जनता को उनके नित्य कर्म करने ,तक . का अधिकार न 
था । हिन्दुश्नों में भी परस्पर छोड़े-वड़े भर, छूप्मा-छूत की. भ्रान्ति भ्रपनी, चरमावस्था,पर 
थी । अनेक मत-मतान्तरों का उदय हो चुका था । ऐसी ही. विकट परिस्थित में पश्चिमी 
. राजस्थान के .ऊंडृन्कासमेर (तहसील-शिव) नामक गांव ,के पास तंवर कुलश्रेष्ठ अजमलजी 
के घर माता भमेणादे, की कोख से आशा की. किरण, का प्राकट्य हुआ, जिसने आगे चलकर 
मानवमात्र को मानवीय अधिकार दिलवाने का बीड़ा उठाया और समग्र राजस्थान, गुजरात, 

, सिन्ध तथा घाट क्षेत्र में शान्त-क्रान्ति का सूत्रपात किया । , 


जिन दिनों वावा रामदेवजी का अवतरण हुआ, उनः दिनों राजस्थान के-पश्चिमी 

भू-भाग पर सातलमेर .(वर्तमान पोकरण के समीप) -के कुख्यात भैरव का- प्रवल उत्पात्त 

था । फलस्वरूप आस-पास के सैकड़ों ग्राम उजड़ चुके थे । दुर्भाग्यवश यदि -कोई जीवधारी 

उक्त भेरव के अधिकार क्षेत्र में चला जाता तो वह दुष्ट उस प्राणी को जीवित नहीं 

: छोड़ता । मानव देहधारियों में मात्र एक तपोनिप्ठ साधु भैरव "के दुष्प्रभाव से प्रभावित 
नहीं हुआ, वह था जोगी वालीनाथ । ये ही वालीनाथजी महाराज आगे जाकर वबावा राम- 


देवजी के धर्म गुरू के रूप में प्रतिप्ठत हुए। वतंमान पोकरण में इनका साधना स्थल 
विद्यमान है तथा इनकी समाधि जोघपुर के निकट मसूरिया नामक पहाड़ी पर बनी 
हुई है । वावा रामदेवजी ने यद्यपि अनेक बाल-लीलाए' की थीं, परतु उन सब में भैरव- 
दमन-लीला ने वहां के क्षेत्रीय जन-मानस को श्रत्यन्त प्रभावित किया । 

एक वार वावा रामदेवजी अपने साथियों के साथ गेंद खेल रहे थे तो उनकी 
गेंद भैरव की सीमा में जा गिरी । सायंकाल हो चुका था तथा भैरव का भय भी भयभीत 
कर रहा था भ्रतः कोई भी साथी गेंद लाने का साहस न कर सका । ऐसी परिस्थिति में 
वावा रामदेवजी स्वयं गेंद लेने के लिए तैयार हुए । साथियों ने राज्नि का तथा भैरव का 
भय बताकर लाख-लाख मना किया, परन्तु वावा रामदेव के.चरण तो जिधर गेंद गई थी 
उधर बढ़ चुके थे । 

संध्याकालीन भ्रुट-पुटा । पक्षी अपने-अपने नीड़ों की ओर चहचहाते वढ़ रहे थे । 
नीरवता का साम्राज्य दनेः छनेः बढ़ रहा था । ऐसे समय में वालक रामदेवजी योगी 
वालीनाथजी की घुनी पर पहुँचे । उन्होंने जाते ही सर्वप्रथम योगी के चरण स्पर्श करते हुए 
साष्टांग दण्डवत किया । योगीराज ने वालक की पीठ थप-थपाकर आशीर्वाद देते हुए 
(साइचये) इस प्रकार के कूसमय में आने का कारण पूछा। बालक रामदेव ने निदछल 
भाव से गेंद वाली घटना निवेदित करदी । योगी वालीनाथजी निःश्वास छोड़ते हुए 
बोले--बेटा ! गेंद तो अवश्य मिल जायेगी; परल्तु दुष्ट भैरव से पिंड कैसे छूटेगा ।” 

बालक रामदेव ने सविनय निवेदन किया--“गुरु महाराज का वरदहस्त जिस शिष्य 
के सिर पर है, उसका कोई क्या विगराड़ सकता है ?” 

गुरु-शिष्य दोनों धुनी के आस-पास सो रहे । अद्धं रात्रि के समय दुष्ट भैरव खाऊ- 
खाऊ करता हुआ वहां आया श्रौर योगीराज को सम्वोन्धित करंके बोला---“नाथजी महाराज ! 
प्राज तो बहुत दिनों के बाद मनुष्य की गंध मिली है उसे आपने कहां छुपा रखा हैं ? ” 

योगी वालीनाथजी ने उसे वहुत समभाया-वुकाया और टालने का प्रयत्न किया, 
परन्तु वह दुष्ट राक्षत कव मानने वाला था। वह सीधा जहां रामदेवजी गुदड़ी ओडढ़े सो 
रहे वहाँ पहुँच गया तथा गरुदड़ी का एक छोर पकड़ कर खेंचने लगा, परन्तु गुदड़ी टस से 
मस नहीं हुई । यह दृतांत देखकर भैरव, वालक रामदेवजी के पराक्रम को ताड़ गया तथा 
चुपचाप अपनी गुफा का मार्ग पकड़ा । * 
ह भैरव के वापस चले जाने के पश्चातु वालक रामदेवजी उठे और योगीराज को 
सम्बोधित करते हुए बोले-- “महाराज ! यदि आपकी श्राज्ञा हो तो उस दुष्ट भैरव का 
काम तमाम कर जाऊं ?” 

योगी वालीनाथजी ने सम्पूर्ण वृतांत अपनी आंखों से देखा था तथा बालक रामदेव 
के पराक्रम के प्रति सिर हिलाकर मुक स्वीकृत दे दी । 

बावा रामदेव तत्काल अपना चुटिया लेकर उठे और जिधर भैरव गया था, उधर 
चल पड़े । भैरव यद्यपि अपनी तीत्र गति से ग्रफा की ओर बढ़ रहा था; परन्तु वावा राम- 
देवजी मे उसे आगरों (नमक की खानों) के पास पहुंचते-पहुँचते धर दवोचा । कुछ देर तक 
तो दोनों में द॒ृ८ युद्ध चलता रहा, परन्तु अ्नन्ततोग्त्वा वह दुष्ट भैरव परास्त होकर गिर 
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पड़ा । वाबा रामदेवजी उसकी छाती पर चढ़ बैठे और मुष्टिका प्रहार करने बगे | यह 
देखकर भैरव रोने लगा तथा प्राणों की भीख मांगने लगा । दयालु बाबा रामदेदजी ने 
भविष्य में अपकर्म न करने का वचन लेकर उसे अ्रभयदान दिया तथा आगरों के आस- 
पास की भूमि उसके विचररणार्थ निश्चित करदी । 
भैरव के उत्पीड़न का भय मिट जाने के फलस्वरूप वर्षों से वीरान पड़ी भूमि कृषि 
से लहलहाने लगी । सैकड़ों उजड़े हुए गांव फिर से आवाद हो गए । बावा रामदेवजी भी 
अपने पूरे परिवार को पोकरन ( प्राचीन नाम पौढी ) ले आये । वावा रामदेवजी की 
पारिवारिक प्रतिष्ठा एवं स्वयं की ख्याति देखकर अ्मरकोट (वर्तमान में पाकिस्तान में) के 
सोढा दलेसिंहजी ने अपनी सुपुत्री नेतलदे का सम्बन्ध वावा रामदेवजी के साथ कर दिया । 
बावा रामदेवजी ने अगला कार्यक्रम अछूतोद्धार का हाथ में लिया । मानव-मानव 
के बीच खड़ी भ्रान्ति की दीवार को ढहाने के लिए उन्होंने एक सन्त-पंथ (जो आगे चलकर 
'कामड़िया पंथ” कहलाया) 'की स्थापना की । इस पंथ में दीक्षित व्यक्ति जाति-पांत्ति, ऊंच- 
नीच, कुलीन-अ्रकुलीन इत्यादि के कृत्रिम बन्धनों से मुक्त होकर सन्‍्त हो जाता 
थां। रावल मल्लीनाथजी, जाड़ेचा जेसल, भाटी ऊगमसी, सांखला हड़बृजी, मांगलिया 
भेहजी इत्यादि प्रतिष्ठित राजघराने के लोगों से लेकर मेघवंशी घारू, रेबारी रतना, डाली- 
बाई इत्यादि अस्पृश्य लोग तक इस सनन्‍्तन्मत में दीक्षित थे तथा जिस दिन जुम्मा 
(रात्रि जागरण) होता था, उस दिन सब लोग सम्मिलित होकर समान भाव से अपने 
इष्टदेव की श्राराधता करते थे । इस मानवोचित व्यवहार के परिणामस्वरूप बावा राम- 
देवजी अपने जीवन काल में ही अ्वतारी पुरुष एवं पीर की पदवी से भ्र॒लंकृत हो गये । 
बावा रामदेवजी ने अपने निवास स्थान पोकरन को अपनी भतीजी (वीरमदेवजी 
की पुत्री) को दहेज में दे देते के उपरांत पोकरण से वारह किलोमीटर उत्तर की श्र भ्रपना 
नया निवास स्थान बनाया, उसका नाम उन्होंने अपने नाम पर रामदेवरा रखा । 
अनेक लौकिक-अ्रलौकिक लीलाओों का परिचय देते हुए वावा रामदेवजी ने 
( सं० १५१५ वि० ) अपने द्वारा निमित रामसरोवर की पालि पर जीवित-समाधि 
ले ली। वर्तमान में इस पवित्र स्थान पर एक विशाल मन्दिर वना हुझ्ना है तथा उनकी 
पावन-स्मृति में प्रति वर्ष दो वार--भाद्रपद शुक्ला १० तथा माघ शुक्ला १० को मेला 
लगता है | इस मेले में राजस्थान, गुजरात, पंजाब, सिंघ, घाट, मध्यप्रदेश इत्यादि प्रांतों के 
सहस्नों नर-तारी भाग लेते हैं तथा बाबा रामदेवजी के दर्शन, रामसरोवर में मज्जन, 
बावड़ी के जल का आचमन एवं नगर प्रदक्षिणा करके अपने-आपको कत्त-कृत्य समभत्े हैं । 
तेरहताली नृत्य मेले का प्रमुख भ्राकपंण है । इसे कामड़िया, लोग प्रस्तुत करते हैं । 
इसमें एक कामड़िया-स्त्री अपने दरीर के विभिन्न. भागों पर मजीरे वाँध लेती है तथा हाथ 
के मजीरे द्वारा विभिन्न मुद्राओं के साथ उन्हें वजाती है | अन्य पुरुष तम्बूरा, हारमोनियम, 
खड़ताल, चिमटा व मजीरा के साथ ताल देते रहते हैं । ये लोग बावा रामदेवजी की जीवनी 
से सम्बन्धित परिचयों का गायन प्रस्तुत करते हैं। कामड़ियों के शताधिक दल मेले के श्रव- 
सर पर सक्रिय रहते हैं तथा स्थान-स्थान पर बावा रामदेवजी की जय-जयकार से वाता- 
वरण गुजायमाब रहता है । | बाय 
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नाकोडाजी 


» श्री भंवरदान वारहठ 





न्द्रद्रकोड़ाजी जोवपुर से वाड़मेर३ जाने वाले रेल मार्ग के बालोतरा जंक्शन 
से कोई १० किलो मीटर पश्चिम में लगभग १५४०० फीट ऊची पहाडियों 
से घिरी हुई पवित्र घाटी के नाके पर स्थित है। इसके लगभग ७-८ किलोमीटर उत्तर में 
वंप्णवों का सुप्रसिद्ध खेड़मंदिर, १ किलोमीटर उत्तर पश्चिम में राजपूतों और भीलों की 
बस्तीवाला गांव मेवानगर और चारों तरफ ऐतिहासिक वीरमपुर के खन्‍्डहर विद्यमान हैं । 


परम्परागत ख्यातों और रूढीगत दन्तकथाओं के अनुसार यहां का मुख्य स्थल 
भगवान पाइवेनाथ जी का मंदिर लगभग २४०० वर्प पूर्व वता था और इसकी पुष्टि करने 
के लिये नाकोड़ा पाश्वंनाथ तीर्थ नामक पुस्तिका के विद्वान लेखक श्री. सूरणमल संघवी 
ने अजमेर के पास -वड़ली' नामक ग्राम के पास प्राप्त ई० पूृ० ५वीं शताब्दी , कें शिला लेख 
को प्रमारा रूप में दिया है । 7०. *स्ड 


जन श्रतियों के अनुसार, ई० पु० तीसरी सदी में नाकोर सच श्रौर वीरम दन्‍्त 
नामक दो राजपुत्र भाइयों ने नाकोर नगर ( स्थान अनिश्चितत, ) और वीरमपुर नामक 
नगर अपने-अपने नाम से वसाये और जैन धर्म से प्रभावित होने के कारण उन नगरों के 
मध्य में सुन्दर जिंनालयों का निर्मारंं कराया ।-नाकोरनगर के जिनालय में उस समय 
मूल नायक कें रूप में भगवान श्री सुविधिनाथ जी की मूर्ति की स्थापना हुई थी | तत्‌- 
पश्चात ई० पू० पहली शताब्दी के प्रारम्भ में सम्राट अशोक के पौत्र सम्प्रति ने इस मंदिर 
को जीणद्धार करवा कर आचार्य श्री सुहास्तिसूरीजी महाराज की देख रेख में रखा। 
ईसा की प्रथम घतताब्दी में उज्जेन .के महान्‌ हिन्दू सम्राट विक्रमादित्य ने विद्यावर गच्छ 
के आचाये श्री सिद्धसेन दिवाकर की निश्ना, में भी इस तीर्थ का जीणोद्धार करवाया था । 
इसके वाद इस मंदिर का जीणॉडार करवाने वालों में आचार श्रीमान तुंगसूरी का नाम 
आता “है। सं० ३६६ ई० वाद यहां मूल नायक सुविधिनाथ जी के स्थान पर भगवान 


महावीर स्वामी को स्थापना की गई । सातवीं और आठवीं शतावि्दियाँ जैन धर्म का स्वर्ण 
युग मानी जाती हैं श्रतः स्वाभाविक ही था कि इस समय में अनेकों वार इस तीर्थ का पुनः 
निर्माण और विकास हुआ 


ईसा की १३वीं सदी के आरम्भ में जब यवनराज आलमशाह ने आक्रमण किया 
और बहुमूल्य प्रतिमाओ्ों को बचाने के लिये उन्हें कालीदह नामक ग्रुफा में छुपाया गया 
उस -समय मूल नायक के रूप में सुविधिनाथ और महावीर स्वामी का नहीं वल्कि भगवान 
पाइवेनाथ का उल्लेख मिलता है । इस आत्रमणा के फलस्वरूप नाकोर नगर और वीरमपुर 
दोनों पूरी तरह तवाह कर दिये गये थे । फलतः बाद के २०० वर्षो तक इस तीर्थ की 
गतिविधियों का भी कोई उल्लेख नहीं मिलता। इस समय इस प्रदेश की राजधानी खेड़ 
पर गोयल वंशीय राजपूतों का शासत था जिनकी अन्तिम और बदनाम शासक पोपषां वाई 
हुई जिसकी कहावतें जगत विख्यात हैं । ४ 


कहते हैं इस पोपां की पोल देख कर तेरह॒वीं सदी में महान पराक्रमी राठोड़ों 
ने खेड़ पर चढ़ाई कर तमाम गोयलों को मौत के घाट उतार कर यहां पर अधिकार जमा 
लिया और उनके. रावल मल्लीनाथ जी जेसे कुशल शासकों के कारण इस क्षेत्र की पुनः 
उन्नति होने लगी । 


सुप्रसिद्ध वीर काव्य वीरमायण ( वीरमाण ) के अनुसार रावल मल्लीनाथ जी 
के चार भाई थे जिनमें से अत्यन्त शूरवीर और पराक्रमी, वर्तमान जोधपुर इडर और 
बीकानेर नरेशों के श्रादि पुरूप, बीरमदेव ने अपने नाम पर वीरमपुर नामक नगर बसाया 
जो शीघ्र ही उन्नति के शिखर पर पहुंच गया । 

इस समय यहाँ जैनों की श्रच्छी वस्त 'वंस चुकी था और सव सुसस्पन्न थे अतः 
श्रद्धालु भक्तों ने पुनः अपने प्राचीन खंडहर प्रायः जिनालय के स्थान पर वर्तमान मंदिर 
का निर्माण करवाया और कालीदह में छुपी पड़ी १२० जिन प्रतिमाओ्ं को निकाल कर 
लाए । बड़ी धृम-घास से भगवान श्री पाइ्वेनाथ इवंनाथं की २३ इंच ऊची द्यामवर्णो प्रतिमा 
को मूल नायक के रूप में प्रतिष्ठित किया गया । ह 


जैन मतानुसार भगवान तीर्थेकर वीतराग होते हैं अ्रतः वे किसी की पूजा 
आराधना से प्रसन्न और आराधना से रूष्ट नहीं होते नहीं वे किसी को वरदान या 
श्रांप देते हैं। इसलिये सकाम भक्तों की मनोकामनाओ्रों की पूर्ति और उन्हें वीतराग की 
आराधना का फल प्रदान करने के लिये प्रत्येक जिनालम में एक अधिप्ठायक देव की 
स्थापना की जाती है । ये देव मंदिर की रक्षा भी करते हैं । नाकोड़ा जी पार्श्यनाथ मंदिर 
के अ्धिष्ठायक देव श्री नाकोड़ा भैरव जी बहुत प्रसिद्ध और जागृत देव माने जाते हूँ । 


भारत भर में फैले इनके श्रद्धालु भक्त इन की मिन्नत करके मनोवाद्धित फल: 
प्राप्त करते हैं । बहुत से भक्तजनव तो इन्हें -इप्टदेव मान कर श्रपनी दुकान में इन के नाम _ 
की हिस्सेदारी रख कर झपनी कमाई का निश्चित भ्ंश भैरव जी के लिये सुरक्षित रफते 


राजस्थान के लोकतंत्र ।5५ 


हैं और वर्ष के अत में उसे भैरव जी. की सेवा में उनके खाते में जमा कर देते हैं। जिससे 
भैरव भोजन शांला आदि का प्रवन्ध और अनेकों थुभ कार्य चलते रहते हैं । वास्तव में यदि 
नाकोड़ा तीर्थ के मुख्य आकर्षण श्री भैरव को ही मान लिया जाए तो कोई गअ्रति- 
आयोक्ति नहीं होगी । 


पाइर्वनाथ मंदिर के सामने ( कुछ दाहिनी ओर ) गगन चुम्बी शिखर और 
संगमरमर की सिढ़ियों वाला भगवान श्री शान्तिनाथ जी का मंदिर है जिसकी सुन्दरता 
और कारीगरी को देखकर शआ्रावू के देलवाड़ा मंदिरों की याद ताजा हो जाती है | 


इस मंदिर के चारों श्रोर चार देहरियां वनी हुई हैं जिनमें सर्व श्री भगवान 
'पाइवेनाथ जी, ऋषभदेव जी, नेमीनाथ जी श्रौर महावीर स्वामी कौ प्रतिमाएं हैं । 


यद्यपि यह मंदिर काफी पुराना है जिसका निर्माण सुखमालासी के सेठ 
सालाझाह ने सम्बत १५१८ में अपनी वृद्ध माता के कहने से करवाया था तथापि 
चारों देहरियों की प्रतिष्ठा वर्तमान तपागच्छ के आचार श्री हेमाचल सूरिश्वरजी महाराज 
ने सं० १६९६० ई० में करवाई है । 

तीसरा बड़ा मंदिर भगवान ऋषभ देव का है जिसमें उनकी तीन फीट ऊंची 
बवेत वर्ण और अत्यन्त आकर्षक प्रतिमा प्रतिष्ठित है। 


चौथा मंदिर ऋपषभदेव मंदिर के सामने ही ग़णघर श्री पुडलीक स्वामी का 
है जिसका निर्माण वलाणा निवासी सेठ भीकमचंद कानमलाणी की सहायता से 
है । इस के दाहिनी ओर श्री चौमुखाजी का छोटा सा मंदिर है । 


उपरोक्त जिनालयों के अलावा मुख्य पाइवेनाथ मंदिर से जुड़ा हुआ (१६वीं , 
शताब्दी का वना हुआ श्री चारभुजा भी का वैप्णव मंदिर श्रीर पास ही १७वीं सदी का 
शिव मंदिर है जो राठौड़ों की सब धर्मों पर समभावना का प्रत्तीक है । 


इन के अ्रलावा ७वीं सदी से लेकर श्राज तक की - बनी हुई अनेकों प्रतिमाएं 
हैँ जो मंदिरों के श्रहयतों और भूमि-गरहों में सुरक्षित हैं । 


यू' तो यहां वारहोंमास हजारों यात्रियों के आने जाने से मेला ही लगा 
रहता है और हर पूर्णमासी को भी विशेष झ्रायोजन रहता है किन्तु प्रति वर्ष 
मार्गशीर्ष वदि १० को भगवान श्री पाइवेनाथ का जन्म-कल्याण-दिवस मनाया जाता 
है। इस दिन प्रति वर्ष लगभग १० से १५ हजार तक यात्री गण भारत के कौने-कौने से यहां 
आते हैं। इस दिन भगवान पादवेनाथ का भव्य जुलूस गाजे वाजे के साथ निकाला जाता है 
जिसे नवकारसी निकालना कहते हैं । इसी दिन लाखों रुपये व्यय कर श्रद्धालु सेठ 
नवकारसी भोज भी देते हैं जिसमें जीमणोौ के लिये किसी को मनाही नहीं रहती । 
मेले में आये हुए रंग-विरंगी और देश विदेश की वेश भूपा युक्त नरनारियों, शामियानों, 
दुकानों, ठेलों, बसों, कारों और टेम्पुओं की भीड़-भाड़ देख कर नाकोड़ा जी की किसी भी 
लोकतीर्थ से तुलना की जा सकती है । [ 
! (3 
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मेहदीपुर 


० श्री योगेशचन्द्र शर्मा 





उतञ्ननास्था और धर्म के प्रति बढते हुए अविश्वास के इस युग में मेंहदीपुर का 
स्थान एक आइचयंपूर्ण चमत्कार जैसा लगता है। भूत-प्रेतों के अ्रस्तित्व पर झ्राज का 
शायद ही कोई वुद्धिनीवी विश्वास कर पाये, लेकिन मेंहदीपुर में मानव शरीर के माध्यम 
से हजारों भूत-प्र तों को जब हम दण्ड के भय से चीखते और चिल्लाते हुए देखते हैं तो 
अपने अविश्वास पर हमें पुनविचार की आवश्यकता महसूस होती है । यहां पर नित्य ही देश 
'के कोने कोने से अनेक व्यक्ति आते हैं और अपनी भूत-प्रे तों की व्याधि से मुक्ति प्राप्त करके 
'घर लौटते हैं । हर सप्ताह, मंगल और शनिवार को यहां पर मेले भरते हैं। वर्ष में दो 
'वार-होली और दशहरे पर यहां विशेष मेले भरते हैं, जिनमें दर्शनाथियों की संख्या बेहद 
बढ़ जाती है। भूत-प्रेत्तों की व्याधि के श्रतिरिक्त, पागलपन, मिर्गी, लकवा तथा तपेदिक 
'जैसी वीमा-रियों के रोगी भी स्वास्थ्य-लाभ करते देखे गये हैं । 


मेंहदीपुर, वांदीकुई रेलवे स्टेशन से ३८ किलोमीटर दूर है | यहां जाने के लिये 
चांदीकुई से मोटरें मिलती हैं, जो लगभग एक घण्टे में मेंहदीपुर पहुँचा देती हैं ॥ सम्भवत्तः 
'पहाड़ों के बीच में वसा होने के कारण ही मेंहदीपुर को अक्सर घाटा-मेंहदीपुर भी कहा 
'जांता है । शहरी जीवन से दूर यह एक छोटा सा स्थान है, जहां पर आवादी का अधिकांश 
'बाहर से आने वाले यात्रियों का ही है | स्थायी रूप से यहां रहने वाले केवल वही व्यक्ति 
हैं जो या तो सन्त या पुजारी हैं अथवा यात्रियों को आवश्यक सामग्री उपलब्ध कराने वाले 
व्यापारी हैं। मेंहदीपुर में यह देखकर सुखद आश्चर्य होता है कि यहां पर न तो कोई 
भिखारी ही नजर आता है और न यात्रियों की जेव पर लोलुपय नजर रखने वाला कोई पण्डा 
या पुजारी ही । 


आज जिस स्थान पर यात्रियों की चहल पहल रहती है, वहां पर प्रारम्भ में 
घनधोर जंगल था और शेर चीते जेसे भयंकर जंगली जानवर भरे पड़े थे । वालाजी के 
वर्तमान महन्त श्री गरोशक्पुरीजी के किसी गोसाई पूर्वज ने ही इस स्थान का विकास 
किया । उनके नाम की जानकारी आज उपलब्ब नहीं । कहते हैं कि वे एक रात्रि में, किसी 
प्रेरणावज्ञ स्वप्नावस्था में ही अपने मकान से चल पड़े और इस वीहड जंगल की तरफ 
आये । यहां उन्होंने हजारों मशालें जलती देखीं । एक बहुत वड़ी फौज थी और उस फौज 
के प्रधान के रूप में उन्होंने साक्षात हनुमानजी को देखा । गोसाई जी यद्यपि इस जंगल में 
स्वप्नावस्था में ही आये थे, किन्तु यह दृश्य जब उन्होंने देखा तो वे पूरी तरह से जाग चुके 
थे | यह सव देख कर वे भयभीत हुए और लौटकर घर आगये । वापिस घर आकर जब 
वे सोये तो उन्हें नींद में वरावर यह आवाज सुनाई दी--उठो ! मेरी सेवा का भार 
ग्रहएा करो और पीड़ित व्यक्तियों की सहायता करो ।/_. . 5: ४ . : 


यह आवाज कहां से आ रही थी और कौन बोल रहा था, यह स्पष्ट नहीं हो 
सका । भ्रतएव गोसाई जी पसोपेश में पड़े रहे । अगली रात्रि को उन्हें स्वप्न में साक्षात 
हनुमानजी ने दर्शन दिये और अपने उपरोक्त आदेश को दोहराया.। अगले दिच गोसाई जी. 
जंगल में स्थित वालाजी की मूर्ति के पास पहुँचे तो चारों-ओर-से उन्हें घण्टा, घंडियाल 
और नगाड़े वजने की श्रावाज सुताई दी लेकिन उनमें से नजर कुछ नहीं शा रहा था। 
गोसाई जी ने वालाजी की सूर्ति के सामने साष्टांग दण्डवत्त की और उसका विधिवत पूजन 
कया । इसके बाद उन्होंने श्रासपास के लोगों को इकट्ठा किया और उन्हें सारी बातें बत- 
लाईं । उन लोगों के सहयोग से वहां पर एक छोटा सा मन्दिर वता दिया गया और जब 
बालाज ने वहां पर अपने कुछ चमत्कार दिखलाये तो स्वभावतः इस स्थॉन की लोकंप्रियता 
बढने लगी । शआ्ाज मेंहदीपुर में वालाजी का विशाल और भ्रभावशाली मन्दिर बना हुआ है 


कतिपय शासकों ने इस स्थान . को नष्ट करने का भी प्रयास किया किन्तु वे 
सफल न हो सके । यह भी कहा जाता है कि एक शासक ने तो वालाजी की मूर्ति.को खोदते 
का भी प्रयत्न किया किल्तु सेकड़ों हाथ खोद .लेने पर भी जब मूति का ओर-छोर नजर 
नहीं श्राया तो वह हार मानकर चला गया। मान्यता है कि मूर्ति पर्वत- का ही एक-अंग है । 


बालाजी की प्रतिमा से तनिक बांये हटकर झागे की तरफ भैरवंजी की प्रतिमा 

हैं । भैरवजी इस दरवार के कोतंवाल के रूप में जाने जाते हैं श्रौर उनका प्रमुख कार्य है 
अपराधी भूत-प्र तों को वन्दी करना और बालाजी के आदेश के अनुसार अन्य व्यवस्था 
करना । भैरव जी की प्रतिमा लगभग दो फुट गहरे गड्ढे में है। सम्भवतः मन्दिर के निर्माण 
के समय यह प्रतिमा कुछ छोटी पड़ी होगी । इसीलिये “यहां पर यह गड़ढा बनाया गया। 
भैरवजी के आगे गाये जाने वाले तरह तरह के भजनों में, उनके स्वरूप का वर्सान किया 
जाता है। - ५ हो, 0४ ३७, , ० 22%.) 
तीसरे देवता हैं--प्रेतराज | जैसा.कि नाम से ही स्पप्ट है, ये वालाजी की सेना 


>> 


के प्रवान माने जाते हैं ! इनकी प्रतिमा वालाजी के मन्दिर से तनिक अलग हटकरें, पीछे 


हे * 
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की तरफ ठीक पहाड़ी की गोद में स्थित है । प्रमुख रूप से अपराधी भ्रृत्तप्नं तों को दण्ड की 
व्यवस्था यहीं पर की जाती है। दिनभर यहां भक्तों की भीड़ लगी रहती है अतः यहां 
पर भैरव जी के मन्दिर की तुलना में अधिक खुलां स्थान बनाया गया है। प्र तराज 
मूर्ति भी भैरवजी की मूर्ति के सामान ही काफी छोटी है, लगभग एक-डेढ फुट ऊंची । 
' भ्रेतराज की आकृति और भेषभूपा का वर्णन भी गीतों में किया गया है । 


राजस्थान के प्रशासकीय क्षेत्र में होते हुए भी मेंहदीपुर के वारे में भक्तों का 
विचार है कि यह एक ऐसा क्षेत्र है जो लौकिक प्रशासन पर निर्भर नहीं करता । यहां के 
प्रमुख शासक हैं--स्वयं वालाजी महाराज और उनके सहयोगी हैं--भैरवजी और प्रेतराज। 
भूत-प्रेतों की एक बड़ी और अलौकिक सेना उन्तके नियन्त्रण में है। इस दरवार में देर 
भले ही हो जाये पर अन्धेर नहीं हो सकता | यहां छोटे बड़े सब बराबर हैं--सव की 
प्रार्थना समान भाव से सुनी जाती है । ।सम्भवतः इसीलिये वालाजी ,के इस दरवार को 
भक्तगण सच्चा दरवार' कहते हैं। खास वात देखने की यह भी है कि अन्य धामिक स्थानों 
पर पुजारी या किसी महात्मा आदि का प्रभाव होता है और वही आये हुए भक्तों का 
क्ष्ट निवारण करते हैं किन्तु यहां ऐसा नहीं है । यहां पर पुजारी का सम्बन्ध केवल 
देवता के पूजन से है भक्त का सीघा सम्बन्ध देवता से है और वही उसके आवेदनपतन्र की 
सुनवाई की आवश्यक व्यवस्था करते हैं । 


“... अन्‍य अदालतों के समान यहां पर भी व्याधिग्रस्त भक्त को अपनी सुनवाई के 
लिये आवेदनपत्न देना पड़ता है। आवेदनपत्र देने का तरीका सरल है, सवासेर लड्डू, 
सवासेर चावल और सवासेर उड़द किसी वरतन में रखकर वालाजी के सामने पेश करने 
'पड़ते हैं। उसके वाद यही भोग भैरवजी श्र प्रेतराज के सामने पेश किया जाता है। 
हनुमानजी के लड़डुओं का भोग लगता है, भरव जी के चावल का और प्रेंतराज के उड़द 
का भोग लगता है। हनुमान जी के प्रसाद के दो लट्ड अर्जी देने वाले व्योक्त को खिला 
दिये जाते हैं और उसके तत्काल बाद आवेदक की सुनवाई प्रारम्भ हो जाती है। सुनवाई 
का प्रारम्भ अकसर बालाजी के सामने होता है। उसके वाद मुकदमा प्रेतराज के यहां 
भिजवा दिया जाता है । अश्रधिकांश मामलों में प्र तराज ही मुकदर्मों का फैसला करते हैं 
ओर अपराधी भूतों को दण्ड देकर, आवेदक को।कष्ठमुक्त करते हैं । 
मुकदमे की सुनवाई का ढंग, साधारण दर्शकों के लिये मनोरंजक है और वृद्धि 
जीवियों के लिये एक भ्राइचर्य । शअ्र्ज़ी देते के बाद आवेदक नियमानुसार बालाजी के 
दरवार में बैठने लगता है शऔर अचानक ही उसे लगता है, जैसे उसका घरीर भारी हो 
गया हो--उसका सर अपने आप हिलने लगता है । यह इस बात का प्रमाण माना जाता 
है कि वालाजी के दूतों ने कणष्ट देने वाली दुरात्मा को पकड़ जिया है और अब दरवार में 
उसकी पेशी हो रही है । इसके कुछ समय वाद किसी आान्तरिक प्र रणा से वह व्यक्ति उठ 
कर भैरवजी या झ्धिकांशत: प्रेतराज के मन्दिर में चला जाता है । वहां पर वह व्यक्ति 
स्वयं ही जमीन पर चार वार गिरकर या दीवार से ठकरा कर झपने को चोद पहुँनाने 


ले न 


लगता है। मान्यता है कि प्रेत्तराज फे दृत ही रोगी के गरीर में भूत को इस प्रफार 


४ 


की यातनायें देते हैं। यातनाश्रों से तग आकर जब भूत क्षमा मांग लेता हैतो उसे 
वालाजी की विज्ञाल सेना में शामिल कर लिया जाता है और यदि भूत अधिक खतरनाक 
हो तो उसे फाँसी दे दी जाती है या अग्नि में जला दिया जाता है। फांसी का तरीका यह 
है कि आवेदक के शरीर में प्रविष्ट भूत, स्वयं ही चरणामृत के लिये दरवार में वनी कुडी 
में अपना सर डालकर उसके वल सीधा खड़ा हो जाता है, और यही उसकी फांसी है। 
अग्नि में जलाने के लिये, वह स्वयं पीछे की पहाड़ी से लकडियां वटोर कर लाता है और 
उन्हें अपने सामने रखकर अग्नि से प्रज्वलित करता है। उसके वाद अग्नि की तपन से 
पीड़ित होकर वह चीखने चिल्लाने लगता है श्र थोड़ी ही देर में दुरात्मा जल जाती है । 
कष्ट से मुक्ति प्राप्त हो जाने के वाद आवेदक को कभी कभी दरबार की तंरफ से एक 
दूत भी दिया जाता है जो श्रागे आने वाले खतरों से उसे सजग रखता हैं और उसकी रक्षा 
करता है । 

रोगियों में अधिकतर स्त्रियाँ होती हैँ । लेकिन विशेष वात यह है कि किसी भी 
प्रकार की मार पड़ने के समय उनके वस्त्र इधर उधर नहीं होते | यहां तक कि फांसी के 
समय सर के वल उलटी हो जाने पर भी उनकी लज्जा को श्रांच नहीं आती । ऐसा होने 
से पहले ही, श्रन्तःप्रे रणा से, वे श्रपती साड़ी के नीचे के भाग को कसकर बांध लेती हैं । 


यद्यपि मेंहदीपुर के ये चमत्कारपुर्ण दृश्य भक्त गणों के लिये अत्यन्त प्रभावशाली 
हैं किन्तु वुद्धिजीवी इन बातों को ढकोसले का नाम देते हैं । यू भी झाज के वैज्ञानिक युग में 
इस तरह की भूत प्रेतों की वातें सहसा विश्वास करने योग्य नहीं होतीं। तकंशील व्यक्तियों 
के इस कथन में सत्य का अंश नजर श्राता है कि बालाजी की मूर्ति के सामने बैठे 
अन्यविश्वासी व्यक्तियों पर मनोवैज्ञानिक प्रभाव पड़ता है और श्रन्य व्यक्तियों के हिलते 
हुए सिर देखकर वह स्वयं भी अपने सिर हिलाने लगते हैं। इस कथन में सत्य का श्रंश 
इस आधार पर माना जा सकता है कि बहुत से व्यक्तियों को माला फेरते या पाठ करते 
हुए भी हम अ्रव्सर सिर हिलाते देखते हैं भ्लौर मेंहदीपुर में तो खास तौर से । लेकिन इसे 
पूर्णा सत्य इसलिये नहीं माना जा सकता कि उसके बाद वह व्यक्ति स्वयं ही अपने को 
मारता है श्लौर अपने शरीर को चोट पहुँचाता है| इसमें कौन सी मनोवैज्ञानिक बात कही 
जायेगी ? यद्यपि रोगी को तत्काल भ्रपनी शारीरिक चोटों का ज्ञान नहीं होता लेकिन चेत- 
नावस्था में आने पर उसे अपने शरीर में काफी वेदना महसूस होती है। केवल भ्रन्धविश्वास 
के कारण और विना किसी आधार के कोई व्यक्ति अपने शरीर को हानि पहुँचायेगा, 
यह वात स्वीकार करना कठिन है | फिर, यहां पर केवल अशिक्षित व्यक्ति ही आते हों ऐसी 
बात नहीं । साधारणतः शिक्षित व्यक्तियों की भी यहां पर वहुतायत रहती है । 


मेंहदीपुर के चमत्कारों में कितना ढकोसला है श्रौर कितना सत्य, यह एक खोज 
का विपय हो सकता है । किन्तु यह निविवाद है कि यहां से प्रति वर्ष हजारों की संख्या में 
लोग व्याधिमुक्त होकर सनन्‍्तोप से घर लौटते हैं । 


[] 
हा 


&8०। राजस्थान के लोकतीय॑ 


| राणी सती 


» श्री रामदत्त संक्तत्य 








स्त्रती-तीर्थों में राजस्थान का भ्ुक्ुतू कसा सर्वाधिक विख्यात हैं। यहां 
सती नारायणी के कुल में अबतक १२ सतियां हो चुकी हैं । सती नारायरणी ही राणी- 
सती के रूप में पुजी जाती है । 


श्री नारायणी बाई---श्री राणी सती के श्वसुर का नाम सेठ जालीराम था। 
वे बांसल गोत्रीय अग्रवाल थे । इनके पूर्वज कभी राजस्थान छोड़ कर दिल्‍ली जा बसे थे, 
पर सेठ जालीराम व्यापार के सिलसिले में परिवार सहित हिसार जाकर रहने लगे थे । 
उस समय हिसार का नवाब भड़चन्द था। उसने सेठ जालीराम का सौजन्य और श्रौदार्य 
देख कर उन्हें श्रपत्ता दीवान वना लिया। नवाब के दीवान वन जाने पर सेठ जालीराम 


का यश-सौरभ चहुंमुखी हो गया। हिसार की जनता नवाब की अपेक्षा दीवान की भ्रधिक 
इज्जत करने लगी । 


सेठ जाली राम के दो पुत्र हुए । चांद-सूरज की तरह तनधनदास और कमला- 
राम । सेठ के पैतृक-गुणों के अलावा शीर्य-वीर्य उनमें पर्याप्त था । वे श्रन्य सेठों की तरह मूछ 
सीची करके जीने के आदि नहीं थे । सम्पात के साथ क्षणभर जीवित रहने में अपने जीवन , 
की सार्थकता समभते थे । वे यथार्थ में 'हुट भले ही जायें, पर क्ुुके नहीं के प्रतीक ये । 


श्री तनधनदास का विवाह महम--डोकवा के सेठग्ुससामलजी की सर्च 
गुण सम्पन्ना पुत्री तारायणीवाई के साथ हुआ । चांद-चकोरी का योग देखकर सेठ का 
परिवार ही पुलकित नहीं था, आस पड़ौस भी उल्लसित हो गया था। भ्रभी तनधनदास 
का मुकलावा--द्विरागमन भी नहीं हुआ था कि सेठ श्री जालीराम और नवाब मड़चंद में 
मनो मालिन्य हो गया । 


सेठ जालीराम के पास अत्यन्त सुन्दर और शुभ लक्षणों से युक्त सुडौल 
एक घोड़ी थी, जिस पर सुबह-शाम सेठ का लाड़ला बेटा तनवथनंदास सवारी किया 
करता था। उस घोड़ी की प्रशंसा दूर-दूर तक फैली हुई थी । धोड़ों के व्यापारियों और 
राजा-महाराजाओं ने मुह मांगे मोल पर घोड़ी खरीदने की इच्छा प्रकट की पर सेठ ने 
पुत्र की इच्छा के विरूद्ध घोड़ी वेची नहीं । नवाव का शाहजादा घोड़ी लेने के लिए जिह 
कर बैठा उसने अपने पिता से घोड़ी प्राप्त करने के लिए अनुरोध किया । पिता ने पहले तो 
अपने पुत्र को समभाया-वुकाया, पर शाहजादा का उम्र हुठ देख कर नवाब को भुकना 
पड़ा । उसने सेठ जालीराम को बुलाकर शाहजादे के हठ की बात बताई और चाहे जिस 
दर्तं पर धोड़ी देने का आग्रह किया | 

सेठ जालीराम के सामने विकर्ट समस्या खड़ी हो गई । इधर नवाब अपने 
शाहजादे के हठ के लिए घोड़ी प्राप्त करने की जिद पर अड़ गया, उबर उस का वेटा 
तनधनदास अपनी घोड़ी को जीतेजी किसी को नहीं देने के लिए अ्रकड़ गया था । सेठ मे अ्रपने 
पुत्र को समभाया-बुभाया, पर सेठ का वेटा टस से मस न हुआ । उसने घोड़ी की श्रपेक्षा 
श्रपने प्राण दे देता सरल समझा । अन्ततः सेठ को भी घोड़ी देने से इन्कार कर देना पड़ा | 


शाहजादा हर सम्भव उपाय से घोड़ी प्राप्त करने के प्रयास में जुठा रहा और 
तनबनदास घोड़ी की निगरानी में पूर्ण सावधान रहने लगा । नवाब के शाहजादे ने कोई दाल 
गलती न देखी तो कहा जाता है कि एक रात नवाव का शाहजादा वेश बदल कर सेठ की घुड़ 
शाला में घुस गया । लुकते-छिपते वह घोड़ी खोलने ही वाला था कि घोड़ी हिन-हिना उठी । 


सेठ का बेटा भी सावधान था। उसने जब घोड़ी का हिनहिनाना सुना तो वह 
सांग-भाला लेकर घुड़शाला की ओर भपटा। शाहजादा भाग कर छिपने का प्रयास 
कर ही रहा था कि तनधनदास ने पूरे जोर से अपना भाला' फेंक कर मारा | शाहजादा 
वहीं ढेर हो गया । शाहजादा का मृत-शरीर देख कर सेठ जालीराम और उनके दोनों बेटे 
नवाव के भावी भय से आ्राशंकित हो गये । रातों रात हिसार छोड़कर वे कु कु नू की 
ओर चल पड़े । हा 

शाहजादे की मृत्यु की खबर सुन कर नवाब आपे से बाहर हो गया । उसने 
सेठ जालीराम को सपरिवार पकड़ने के लिए अपनी सेना भेजदी किन्तु सेठ का परिवार 
नवाव की सेना की पकड़ में श्राने से पहले ही ऋु कु नू पहुँच चुका था । 

उस समय मु छुनू और हिसार के नवावों में काफी तनातनी थी। इस कारण 
हिसार के नवाव की सेना फ्ुक्ुनू में प्रवेश कर सेठ जालीराम के परिवार को पकड़ लेने 
का साहस न कर सकी । वह निराश होकर वापिस लौट आई । 

इस घटना . के थोड़े समय वाद ही तनबनदास के मुकलाबे-हिरायमन का 
मुहूर्त भरा गया । इधर तनघनदास मुकलाबे के लिए पहुँचा कि नवाब के भ्रुम्तचरों ने नवाव 
को सूचना दीं। नवाव वदला लेने के अवसर की खोज में था । उसने तनधनदास को वापिस 
लौदते समय पकड़ लेने के लिए अपनी टुकड़ी भेज दी । 


&६२। राजस्थान के लोकतीर्य 


तनधनदास अपनी पत्नी नारायणी देवी को साथ लिए एक जगल से ग्रुजर 
रहे थे कि नवाव की सेना ने उन पर आक्रमण कर दिया । बड़ा भयानक युद्ध हुआ । दोनों 
ओर के अनेक वीर मारे गये | तनवनदास भी बड़ी वीरता से लड़ा । उसने अनेक सैनिकों 
को मौत के घाट उतारा । सेठ-पुत्र की युद्ध निपुणता देख कर नवाव के सैनिक हक्‍्के-वक्‍्के 
रह गये । किसी सैनिक ने छिप कर तनधनदास पर आक्रमण किया। तनघनदास 
मारा गया। अपने पति को मरा देखकर श्रीनारायणी देवी भी चण्डी का रूप धारण 
कर युद्धक्षेत्र में कूद पड़ी। उसने अनेक सैनिकों का संहार किया। श्रीनारायणीदेवी 
के प्रवण्ड रूप को देखकर नवाब के बचे कुचे सैनिक भाग खड़े हुए। भन्‍्त में युद्ध-भूमि: 
में राणा जाति के एक गायक को छोड़ कर कोई शेष नहीं रहा । 


सैनिकों के भाग जाने पर श्री नारायणी देवी का चंडी रूप सतीत्त्व में परिवर्तित 
हो गया । उसने राणा से कहा--मैं पत्ति के शव को लेकर यहीं सती होऊगी तुम चिंता 
तैयार करो । देवी की श्राश्षा पाकर राणा ने चिता तैयार की । श्री नारायणी देवी अपने 
पति के दाव को गोद में लेकर चिता पर चढ़ गई | सत्तीत्त्व का स्मरण किया कि चिता 
स्वत: धघधक उठी । सती का इहलौकिक शरीर भस्म हो गया । वह दिव्य-रूप में प्रकट होकर 
राणा से बोली--तुम मेरी भस्मी लेकर क्ुक्ुनू चले जाओ, जहां घोड़ा रुके वहीं मेरी 
भस्मी रख देना । मेरे घर वाले मेरा देवल स्मारक बना देंगे। मैं वहां राणी सती के रूप 
में अपने भक्तों का योग-क्षेम वहन करूगी । 

राणी सती की भस्मी लेकर घोड़े पर चढ़ कर चल पड़ा । घोड़ा क्ुक्रुनू के 
सिकट पहुँच कर रुक गया । जहाँ घोड़ा रुका, उसी स्थान पर सती के घर बालों ने राशी- 
सती के मंदिर का निर्माण करवा दिया । 

यद्यपि श्री नारायशी देवी वि० सं० १३४५२ में मार्गशीर्ष कृष्णा नवमी मंगलवार 
को सती हुईं थी, पर भाद्र कृष्णा भ्रमावस्या को सतियों की विशेष पूजा का विधान होने 
के कारण राशीसती की पूजा भी इसी तिथि को की जाती है। कुछ लोगों की मान्यता 
है कि सेठ जालीराम के परिवार में अन्तिम तेरहवीं सती-गूजरी सती भाद्र कृष्णा 
अमावस्या को हुई थी, इस कारण इन १३ सतियों की सामूहिक पूजा-उपासना इसी दिन 
की जाती है । 

फुफुनू में राणीसती का विशाल मंदिर है। अनेक घर्मशालाएं हैं। राजस्थान 
एवं भ्रन्य प्रदेशों के धर्म प्राण अग्रवालों ने मुक्त हस्त से दान देकर सती के स्थल को लोक- 
तीर्थ का रूप देने में कोई काण-कसर नहीं रहने दी है। सचमुच कुकुनू राणीसतो के 
देवल के कारण लोक-तीर्थ वन गया है। भाद्र कृष्णा अमावस्या के दिन कुकुनु में 
सती के दर्शनाथियों की इतनी अधिक भीड़ होती है कि तिल रखने को भी स्थान रिक्त नहीं 
मिलता । 


लि 
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केशवराय 
पाटन 


० श्री श्रीनन्दन चतुबदी 





महाराजा रंतिदेव की प्रवहमान कीतिकथा, पुण्य सलिला चर्मण्वतती दक्षिण से 
आझ्राती ओर पट्ठनपुर (पान) के पैर पखारती हुई पूरव को पमुड़ जाती है| बम्बई-दिल्‍ली 
लाइन पर केशवराय पाटन बूंदीरोड स्टेशन से लगभग ५ किलोमीटर श्र कोटा से मोटर द्वारा 
लगभग सात किलोमीटर पड़ता है । पट्टनपुर नगर नहीं है लेकिन देहात भी नहीं कहा जा 
सकता । यह एक कस्वा है, जिसकी जन संख्या श्राठ-दस हजार के बीच होगी । कार्तिकी 
पूरिमा पर यहां विशाल मेला लगता है। इस अ्रवसर पर देश के विभिन्न भागों से आये 
हुए अनेकानेके श्रद्धालु जन श्री केशवराम जी, चार भुजाजी एवं जम्बुकेश्वर महादेव के दर्श- 
नार्थ आा जुड़ते हैं । वर्तमान पाटन का विस्तार ढाई कोस भी कठिनाई से होगा किन्तु किसी 
समय यह बड़ी भव्य नगरी रही होगी क्योंकि वायु पुराण के अनुसार चौरासी कोस के 
जम्वू भाग के बीच इसका स्थान-विस्तार पांच कोस माना गया है। परशुराम-जमदग्नि 
संवाद के बीच इस प्रसंग पर पर्याप्त चर्चा हुई है । यथा हरिवंश पुराण में भी जम्बुकारराय 
और केशवराय पाटन के पुण्य महात्म्य पर पर्याप्त प्रकाश डाला गया है । 


मुख्य नगरी केशवरायपाटन में और उससे दूर-दूर तक कितने ही देवालय 
खण्डर हुए पड़े हैं, कितने ही भूमि में घेंस गये हैं श्रौर कितने ही जनसंकुल मार्गों से कहीं 
टूर वीरानियत की खामोशी में अपने अतीत की स्मृतियां संजोये पड़े हैं ।' पुरंब की ओर 
चम्बल हरहराती वहती है, शेप दिशाग्रों में टूर तक विछे लहलहाते खेत हैं, पीछे से चम्बल 
की नहर निकल रही है भौर समृूची घरती अ्रतीत खण्डहरों से भरी है। ' 


पटन (पाटन) की परिधि के मुख्य देवालयों में श्री केशवराय पाटन का मन्दिर 
प्रमुख देवालय है । चैत्र की पूरिममा पर इसका विज्ञाल प्रांगण कितने ही दर्शनाश्ियों के 
पदचाप से भर उठता है। इस मन्दिर में रावराजा रघुवीर सिंह (बंदी) का विक्रमी 
सं. १६५४६ में लगवाया गया शिलालेख है जिसके अनुसार इस मन्दिर का निर्माण बूदी के 
रावराजा श्री झत्रुशल्य जी ने विक्रमी सं. १६६८ में करवाकर किसी जी मन्दिर से उठाई 


गई दो प्रतिमायें इस में स्थापित कीं । एक प्रतिमा श्री केशवराय जी की जो दवेत संगमरमर 
की है मुख्य मंदिर में तथा दूसरी श्री चारभुजाजी की कृप्ण मूर्ति जो परित्रमा के मंदिर में है । 


यह मंदिर विप्णुतीर्थ से ठीक ऊपर नदी तट से दो सौ फीट की ऊंचाई पर है 
जिसमें अन्दर, वाहर, सर्वत्र विविध प्रकार की पशु-आक्ृतियां, मनुष्य आकृतियां, नृत्य मुद्रायें 
और कृष्ण सम्बन्धी भागवत की कथायें मूर्तिरूप में उत्कीणं हैं | अन्दर की प्रतिमाओों पर 
चटकीले रंग हैं, जब कि बाहरी दीवारों की प्रतिमायें वार-वार चूने से पोती जाकर वे 
तरह दब गई हैं। मंदिर के बीचोंबीच बने गरुड़ ध्वज से संगमर्मर की गरुड़ मूर्ति हाथ 
जोड़े हुए श्री केशव राय जी को देख रही है । 


इसी प्रकार पाठन के दक्षिणी छोर पर भगवान सुतव्रतनाथ का जैन मंदिर स्थित है । 
जिसमें जैन तीथथंड्डूरों की विविध रंग के पत्थरों की कलात्मक प्रतिमायें हैं । मुख्य छतरी के 
नीचे एक गुहा है जिसे “में देहड़ा” कहा जाता है । 


मैंत्री के हनुमान जी का मंदिर नगर के उत्तर पूर्व में लगभग छः फर्लाग दूर 
है । मंदिर श्रति प्राचीन शिवालय कहा जाता है जिसमें महावीर जी की स्थापना होल्कर 
द्वारा की गई बताते हैं। पुराण के अनुसार मेंचावरुण ऋषि ने इस स्थान पर तय किया 
था फिर बुह्याने त्रिपुरासुर के वधार्थे यहां यज्ञ किया तव भगवान शिव यहां ब्वेतवाहन 
पर आरुढ़ हो शुश्ररूप से प्रकट हुए और यज्ञ पूरा होने पर यज्ञकुण्ड को जल से पूर्ण कर 
स्वलिग रूप से श्रवस्थित हुए । 


वराहतीर्थ पाटन से लगभग डेढ किलोमीटर दूर पड़ता है। धू दी रोड़ सड़क 
से लगभग पचास गज दूर खेतों के बीच स्थित है । मंदिर बहुत पुराना है। तिवारी की छत 
की अनेकों पट्टियां टूट चुकी हैं। घरती पर बहुत पुराने समय का कुट्टिम है। ग्रुम्बद पर 
यत्न तत्र सिंह प्रतिमायें चनी हैं । यहाँ वराहु भगवान की मूर्ति बड़ी सुडौलता व सावघानी से 
गढ़ी गई लगभग साढ़े चार फीठ की है । 


एक शऔर दर्शनीय स्थान है-जल के जंवू जी । नदी मध्य होने से यह स्थान 
वर्षा काल में जल मग्न हो जाता है । यह ठीक उस स्थल पर है जहां नदी पूर्व को मुड़ती है । 
इसे श्वेतवाहन सुखेश्वरं तीर्थ भी कहा जाता है। यहां दो शिव लिंग व नन्‍्दी प्रतिमायें हैं । 
अवन्तिका पुरी के सुदेव ब्राह्मण की श्रतकेथा इस के साथ जड़ी हुई है । 


इनके अतिरिक्त केशवराय पाटण में कितने ही महत्वपूर्ण देवालय हैं जिनका 
सबका अपना अलग पौराणिक इतिहास है। इनमें रुद्रतीथ, ऋण-मोचन तीर्घ, स्वर्ग द्वार, 
गो, पंचरुद्र श्रथवा अग्निती्थे, सौपण तीर्थ, सारस्वत, ब्रह्माणी सर, वैकुण्ठ श्वेतवाहन, 
विश्लाम तीथे, मुक्ति तीर्थ, श्री करकरा भैरव आदि प्रमुख हैं । 


राजस्थान फे लोकतीय १६४५१ 


हरिवंश तथा वायु पुराण इन प्रतिमाञ्नों की कीतिकथा तथा इस समूचे प्रदेश 
के आख्यानों से भरे हैं। कहते हैं परशुराम ने पृथ्वी को क्षत्रियों से रहित कर मानसिक 
शांति के लिये इसी स्थान पर तप किया था। भगवान विप्णु कल्पवृक्ष लाते समय यहां 
विश्वाम को रुके श्र पांडव गण भी युधिष्ठर के साथ जंबुकारराय की यात्रा के समय यहां 
पवारे थे । 


श्री केशवराय जी व चारभुजाजी की मूत्तियों के संबंध में एक पौराणिक 
आख्यान है। राजारंतिदेव के यज्ञ व तप से प्रसन्न होकर भगवान ने उनन्‍्ह वर दिया, 
“राजन ! जस्बुकारराय में पट्टनपुर (पाटन) नामक पुण्य क्षेत्र में जहां तुम्हारे यज्ञ से 
उत्पन्न चर्मरावती नामक गंगा के किनारे जम्बू मार्गेदवर शिव विराजमान हैं, वहीं जाकर 
तुम मेरी आरावना करो तुम्हारे ध्यानानुसार वहाँ मेरे दो सुन्दर विग्रह श्याम और शुश्र 
इस नदी से प्रकट होंगे । इयाम विग्रह में तुम्हारी भी प्रतिमायें होंगी । उनकी सेवा कर 
श्रन्त में तुम मेरी उसी विग्रह में समाविष्ट हो जाओगे | राजारंतिदेव यह सुनकर कारतिक 
कृप्णा अप्टमी को सपरिवार पाटन आए । नवमी को उन्होंने ऋषि मुनियों सहित परिकूमा की 
व यज्ञ किया | फिर जल में फूलों की डालियां भगवान के श्रादेशानुसार वहाई' । वे जहां 
एकत्र हुई वहां भगवान के दो विग्रह एक इयाम (वर्तमान चार भुजा जी) व दूसरा शुभ्र 
(श्री केशवराय जी) प्राप्त हुए जिन्हें राजा ने कातिक शुक्ला ११ छुकूवार को पघराया 
तथा पूरिमा तक विशेष महोत्सव किया । 


विक्रमी सं. १६६८ में जब शजन्नुशल्य जी ने इन प्रतिमाओ्ों को केशवराय जी का 
वर्तमान मंदिर बनाकर उसमें स्थापित किया तो इन की सेवा-पूजा के लिये ब्रजनाथ जी 
की पद्धति का वललभ संप्रदाय वाला विवान घोषित किया और अव तक इन की पूजा उसी 
ब्रजनाथ जी के विधान से चली झ्राती है। जिसके अन्तर्गत मंगलझआार्ती, स्नान, श्गार, 
कौन, कथा-पुराण श्रवरा, शव गार विसर्जन, राजभोग, शयन, उत्थापन, महाभोग, श्ट गार 
धारणा, सांयकाल आरती, भजन कीतेन, मृगादिगान, व्यालू भोग, नर्तकियों का गान व 
शयन के कार्यकूम दिनचर्या के रूप में व्यवहृत हैं यह क्रम प्रात: तीन बजे से रात्रि € बजे 
तक चलता है| इतिहास के अनुसार महाराणा हम्मीर (रणथम्भौर वाले) ने श्री जम्बुके- 
इवर का रत्नों से पूजन कर राज महिपी सहित तुलादान किया था | यह राज्य बूंदी के 
अन्तर्गत आ्ाता है किन्तु बूंदी के रावराजा उम्मेद सिंह ने सं. १८०१ वि. में केशवराय पाठटन 
तथा वरौंधन के परगने ब्रजनाथजी के भेंट कर दिये । बाद में यह स्थान मरहठों के अ्रधिकार 
में चला गया जिसमें मालगुजारी के दस में छः हिस्से सिन्धिया लेता था और चार हिस्से 
होल्कर । इस समय यह दृूदी जिले में है । 
इस प्रकार केशवराय पाठन आध्यात्मिक, पौराशिक व ऐतिहासिक महत्व की 
लोक नगरी है । ह [] 
| 


६६। राज़स्थान के लोकतीय॑ 


गौतमेश्वर 


» श्री हिम्मत मालवीय 





<॥जस्थान के दक्षिणी भूखण्ड गोडवाड में प्ररावली पर्वंतमालाओं के बीच, पाली 
व सिरोही जिलों के मध्य पश्चिमी रेलवे के दिल्ली-अ्रहमदावाद रेल मार्ग पर नाणा-- 
(पंचायत समिति शिवगंज) स्टेशन से करीब १० किलोमीटर दूर प्रकृति की गोद में रमणीय 
स्थल पर बना एक मन्दिर है । मन्दिर में मीणा जाति के इष्टदेव और श्ौये के प्रतीक 
गौतमेइवर ऋषि महादेव की प्रतिमा विद्यमान है। इस मन्दिर में शिल्पकला का श्रदभुत 
नमूना तो देखने को नहीं है, फिर भी सौन्दर्य की हृष्टि से यह वहुविख्यात है । 


सूकड़ी नदी जिसे सब लोग पतित पावनी गंगा भी कहते हैं दाहिने किनारे की 
एक टेकड़ी (पहाड़ी) पर परकोटे से घिरा यह मन्दिर है जिसे सर्वे प्रथम एक गूजर ने शअ्रपूर्रो 
बना कर छोड़ दिया था | उसके पश्चात मीणा जाति के लोगों ने इस मन्दिर का निर्माण 
कार्य पू्णो करवाया व मन्दिर का प्रतिष्ठा महोत्सव भी सम्पन्न किया था । 


चारों शोर विशाल परकोटे से घिरे तीर्थ-स्थल में विभिन्न देवताओं की प्रतिमाएं 
विद्यमान हैं। गौतमेश्वर ऋषि के मुख्य मन्दिर के श्वेत-शिखरों की भांकी यात्री को दूर 
से ही मिल जाती है। इस मन्दिर का परकोटा दूर से एक छोटा सा गढ़ प्रतीत होता है । 
मन्दिर में साघु-संतों के बैठने को एक वड़ी गैलेरी, भोजन शाला और मोदीखाना हैं । 

मन्दिर का प्रवेश द्वार उत्तर दिशा में है और श्रन्दर प्रविष्ठ करते ही दाहिनी 
शोर क्री गौतमेश्वर ऋषि महादेव का लिगाकार है । उनके पीठ के पिछे बाई भोर गजानन्द 
व भहेलिया, दाहिनी भोर भंजली, सम्मुख नन्देश्वर (नादिये) की प्रतिमाएं विद्यमान हैँ । 


मन्दिर के बाहर पीछे दाहिनी तरफ गौतमऋषि और वाई ओर अम्बाकालेमाता 
के छोटे-छोटे मन्दिर हैं। मुख्य मन्दिर के सम्मुख हनुमान, गंगेश्वर, गजानन्द, धर्मराज, 
जनेश्वर भगवान आदि की प्रतिमाएं विराजमान हैं । 


इस मन्दिर की प्राचीनता के प्रमाण तो अभी तक प्राप्त नहीं हो सके हैं लेकिन 
लोगों का ऐसा अनुमान है कि यह मन्दिर हजारों वर्ष पुराना है। वैसे श्री लल्लुभाई देसाई 
द्वारा लिखित चौहान कुल कल्पद्र म' (भाग प्रथम) में वि. सं. १६३२ के पूर्व भी यहां 
मन्दिर मौजुद वताया है | गौतमेश्वर मन्दिर के सम्बन्ध में -अभी तक लिखित प्रमाण के 
ग्रभाव में यह ज्ञात नहीं हो सका है कि यह मन्दिर किसने वनवाया, क्‍यों बनवाया व इसका 
नाम गौतमेश्वर क्यों रखा गया ? 


इस तीथ्थ-स्थल से तीन-चार पौराणिक दंतकथाएं जुड़ी हुई हैं। कुछ लोगों का 
यह मानता हैं कि श्री गौतम ऋषि ने इन पर्वतमालाओं में तपरचर्या की है। गौतम ऋषि 
की कोई प्रतिमा नहीं हैं। लेकिन अहेलिया व अंजली की प्रतिमाओं का होना व मन्दिर को 
गौतमजी का मन्दिर नाम से सम्बोधित करना, यह प्रकट करता है कि इस स्थान से श्री 
गौतम ऋषि का सम्बन्ध रहा है । हैं 


एक अन्य दंतकथा के अनुसार गोंगमुआ नामक मीना, एक गूंजर की मवेशी 
चराया करता था और जब वह मवेशी को लेकर अ्ररावली पव॑तमालाश्ों में घुसता था तो 
उस समय एक गाय हमेशा उसके साथ हो जाया करती थी और शाम को. वापिस लौट जाती 
थी । साल भर पदचात गाय एक बछड़े को जन्म देती है और गोंगमुआ मीना बछड़े को 
लेकर गाय के पीछे-पीछे जाता है। गाय जाकर एक टेकड़ी की ग्रुफा के पास रुक जाती है 
जिसमें एक ऋषि और दो महिलाएं निवास करती थीं। गोंगमुआ॥ उनसे साल भर की गाय- 
चराई मांगता है। ऋषि ने उसको कुछ जौ' डाले । गोंगमुआ न जाने क्यों उन्हें वापिस डाल कर 
चला गया । ऋषि उसके भोलेपन को देख मुस्कराये । गोंगमुझ्मा जब घर पहुंचा तो उसकी 
पत्नी की हृप्टि उसके कपड़े पर चमकती वस्तु पर .पड़ी और .पूछा कि यह क्या वस्तु है ? 
गोंगमुझआ ने जब सारा वृत्तान्त सुनाया तो उसकी पत्नी ने कहा कि वह ऋषि नहीं ईइवर का 
रूप हैं। गोंगामुआ वापिस पहुंचता है और ऋषि के चरण स्पर्श कर कहता है कि मैं भ्रव 
आपकी सेवा में अपने आपको प्रस्तुत करता हूँ । वह तपइचर्या में लग जाता है। ऋषि उसकी 
तपइचर्या से प्रसन्न होकर पुछते हैं कि गोंगमुश्ना तुम क्या चाहते हो ? वह अपनी इच्छा प्रकट 
करते हुए कहता है कि एक तो मेरा नाम रोशन हो और दूसरे प्रति वर्ष मेरी जाति यहां 
पर एकत्रित हो । ऋषि ने कहा, ऐसा ही होगा । उसके पश्चात यहां प्रति वर्ष मेला भरने 
लगा जिसको लोग 'गोंगमुआ का मेला” कहते थे । जो थ्वागे चल कर “गौतम जी का मेला 
नाम से पुकारा जाने लगा । ' 


इसी. दौरान गोंगमुआ की भक्ति से प्रभावित होकर एक गूजर ने यहां पर एक 
मन्दिर का निर्माण कार्य प्रारम्भ किया जिसे वह सम्पूर्ण नहीं कर सका । उसके बाद मीणा 
जाति के लोगों ने इस मन्दिर का कार्य पूर्णा करवाकर इसकी व्यवस्था का कार्य भार अपने 
ऊपर लिया 


१६८। राजस्थान के लोकतीर्य 


यह मेला वशाख माह की मकर-संक्रान्ति के ६० दिन बाद १३ अप्रेल से १५ 
मई, ३० दिन तक चलता है । भंयकर अकाल के समय कुझों का पानी सूख जाता है पर 
यह उल्लेखनीय है कि मेले के प्रारम्भ होने के समय से गोतमेश्वर मन्दिर की सीढ़ियों के 
पास 'गंगा कुण्ड' नामक स्थान से प्राकृतिक रूप से पानी फब्वारे की भाँति बाहर अआञाता है 
और लगभग तीन किलोमीटर के क्षेत्र में एक-दों फीट की खुदाई करने पर अपार मात्रा में 
मीठा पानी उपलब्ध हो जाता है। आने वाले यात्रियों का ही यह विश्वास नहीं है अपितु 
एक वास्तविकता है कि मेले के दिनों के अतिरिक्त-समय में ऐसा कभी नहीं होता । 

मेले में मीणा लोग सिर पर लाल साफा जिसका एक पलला कानों पर लटकता 
हुआ, कमीज की जेब में रेशमी रूमाल, कानों में केले, हाथ में फ़ुदकी दार छाता, एक पैर 
में चांदी का कड़ा, आदि पहिने हुए बड़े सज-धज के साथ मेले में श्राते हैं श्र एक दूसरे 
के गले में हाथ डाल कर बड़ी मस्ती से गोतमेश्वर के गीत गाते हैं । 

मेला प्रारम्भ होने के दस दिन पूर्व से मीणों लोग शराब-मांस का सेवन बन्द 
कर देते हैं और मेले में किसी भी व्यक्ति को शराब पीकर घूमने नहीं देते ॥ यदि कोई ऐसा 
कर लेता है तो उसे तत्काल मेले से दूर लेजाकर छोड़ दिया जाता है। साथ ही इस क्षेत्र 
में जुझा भी वर्जित है । 

मन्दिर के बाहर एक कक्ष बना हुआ है जहां पर मीणों की पंचायत लगती है 
जिसका फैसला सर्वेमान्य होता है। 

इसी मेले के अवसर पर मीणा व अन्य जाति के लोग अपने अपने पुरखों की 
ग्रस्थियाँ सुकड़ी नदी में विसरजित करते हैं । 

मीणा लोग गोतमेश्वर को भ्रपना इष्टदेव मानते हैं और इन्हें प्रेम से 'भूरिया 
बावा' व गौतम वावा' के नाम से सम्बोधित करते हैं॥ ये लोग कभी भी ग्रौतमेदवर की 
भठी कसम नहीं खाते | पहले राज-दरवार में भी जब मीणा गौतमेश्वर की सौंगन्‍्ध लेकर 
कोई बात कह देता था तो उसे सत्य माना जाता था। आझ्राज भी किसी-किसी को छोड़ 
गौतमेश्वर की भूठी सौगन्ध कोई नहीं लेता । 

[] 
[] 


राजस्थान फे छोकतीय ॥६£ 


सकराय माता 


० श्री वावुलाल शर्मा 





हग्रजस्थान के सीकर जिले में, सीकर के पास सकेराय माताजी का स्थान 
राजस्थान के प्रख्यात धर्मे स्थानों में से एक है। माल केत॑ नामक पवेतमाला यहां श्राकर 
मंडलाकार हो गयी है। जिसके बीच बड़े-बड़े आम्र-तसु्ञ्रों की शीतल छाया है और उनके 
बीच से शक्र-गंगा की पतली घारा वह 'रही है जो व्रीच-बीच के कुण्डों में श्रा कर विस्तृत 
भी हो जाती है। यहीं पर शक्र-गंगा के दाहिने तत पर सकराय-माता का भव्य मन्दिर है 
जिसका निर्माण विक्रम सम्बव १६७२-८० में हुआ । इससे पहले जो प्राचीन मन्दिर यहां 
था बह सं० १०५६ के लगभग वना था। यह दोखावाटी का प्राचीनतम तीथ्थे-स्थल है । 
यहां वर्ष में त्तीन मेले लगते हैं--चेत्र व श्रासोज के माह के चवरात्रों में नो-्तों दिन के शौर 
भाद्रपद में चार दित का । सारे वर्ष में यहां लाखों की संख्या में यात्री बाते हैं । 


इस स्थान का पौराणिक वृत्तांत है कि यहां शक्र (इन्द्र) ने तपस्था की थी जिसके 
फलस्वरूप यहां वहने वाली जल धारा शक्र-गंगा के नाम से विख्यात हुई और यहां स्थापित 
जगदम्वा की प्रतिमायें शक्रमाता के नाम से जानी गयीं। बाद में शक्र-माता से ही 
सकराय-माता शब्द बन गया । इतिहासकार गौरीशंकर हीराचन्द ओका ने शंकरा-माता 
से सकराय-माता बताया है। ऐसा भी बताते हैं कि इधर से पाण्डव ग्रुजरे थे । ऐसी और 
भी कतिपय दंत कथायें प्रचलित हैं | यह स्थान बहुत पुराना है जिसके प्रमाण स्वरूप यहां 
प्रात् मन्दिर के जीणांद्धार सम्बन्धी तीन शिलालेखों का हिन्दी श्रनुवाद प्रस्तुत है । यह श्रनुवाद 
१६३५ ई० में इतिहासज्ञ गोौरीशंकर हीराचन्द श्रोका जब यहां आये तब उन्होंने किया था । 


भी गंदा मदर की! (राजे 


सबसे पुराना शिलालेख सम्बत्‌ ७४६ द्वितीय आषाढ़ सुदी २ का है। इसके 
श्रारम्भ में देवी जी की स्तुति है फिर इस मन्दिर का मण्डप बनाने वालों का परिचय है । 
मन्दिर का मण्डप बनाने वालों में सबसे पहले घुसर वंश के सेठ यशोवरद्ध न, उसके पुत्र राम, 
उसके पुत्र मण्डन तथा धरकर वंश के सेठ मण्डन, उसके पुत्र यशोवद्ध न, उसके पुत्र गे 
अनन्तर किसी दूसरे धरकर वंश के भट्टीयक, उसके पुत्र वर्धन, उसके पुत्र गणशादित्य श्ौर 
देवल के साथ ही तीसरे घरकर वंशीय शिव, उसके पुत्र शंकर, उसके-पुत्र वेष्णवाक, 
उसके पुत्र आादित्यवर्घन आदि के नाम हैं। इन सेठों ने मिल कर भगवती शंकरा देवी 
(सकराय माता) के सामने का मण्डय बनवाया । 


दूसरा शिलालेख इस मन्दिर के उत्तरी भाग के वाहर लगा हुआ है| इस लेख 

के बीच का अ्रधिकांश भाग बिगड़ गया है । जिससे पूरा श्राशय नहीं मिलता । यह विग्रहराज 

गैहान के समय का प्रतीत होता है, इसमें बच्छुराज तथा उसकी स्त्री दायिका के नाम 

पढ़े जाते हैं। बच्छराज विग्रहराज का काका था ऐसा हे के शिला लेखों में पाया जाता 

है । इसमें शंकरा देवी के मन्दिर के जीराॉडद्धार का वर्णन है। श्रन्त में सम्बत्‌ ५५ माघ सुदी 

पंचमी लिखा हुआ है । श्रनतुमान है इसमें श्रारम्भ के दो श्रंक एका (१) तथा विन्दी (०) 
छोड़ दिये गये हैं । ठीके सम्वत्‌ १०५५ होना चाहिये । 


' तीसरा लेख १०५६ सं० का है इस लेख का आशय इस प्रकार है, 'सम्बत्‌ 
(१०५) ६ सावण बदी १ के दिन महाराजधिराज दुलंभराज के राज्य के समय श्री शिवहरी 
के पुत्र तथा उसके भतीजे ( श्रातृब्यज ) सिद्धराज ने शंकरा देवी का मण्डप कराया। 
काम किया सींवट के पुत्र आहिल ने जो देवी के चररों में नित्य प्रणाम करता है । प्रशस्ति 
खोदी बहुरूप के पुत्र देवरूप ने ।' 


इस विवरण में दूसरे व तीसरे शिलालेखों के सम्वतों से श्रन्य अ्रनुमान भी 
लगाया जा सकता है। जैसाकि दोनों सम्वतों में केवल १ वर्ष का श्रन्तर है जो जीणोडद्धार 
के सम्बन्ध में ठीक नहीं जंचता । श्रतः अन्तिम दोनों शिला लेखों में से किसी एक का सम्बत्‌ 
काफी प्राचीन होना चाहिये । 


यहां प्रवन्ध हेतु नाथ पंथियों (कनफटे योगी) की गद्दी है। यहां के सर्वप्रथम नाथ 
पंथी मठाधीश श्री शिवनाथजी महाराज थे जिनके बारे में बताया जाता है कि काश्मीर के 
किसी महाराजा के पुत्र थे श्नौर अपने अ्रन्य तीन भाइयों सहित सन्‍्यास ले चुके थे । जब 
शिवनाथ जी यहां श्राये तो सकराय-माता की पूजा एक गुर्जर भोपा करता था, जिसका 
ताम जैला था । थोड़े दिनों में इन दोनों में मित्रता हो गयी और शिवनाथ जी महाराज 
यहां की पूजा करने लगे क्योंकि जैला को पूजा के लिये एक दूसरे गांव से श्राना पड़ता 
था। एक दिन दोनों भक्तों में एक दूसरे के चमत्कार की चर्चा चल पड़ी शौर इसी बात 
में शिवनाथ जी ने सिंह का रूप घारण किया। जब वे पूर्व स्थिति में श्राये तो उन्हें 
जीवन से पूर्ण विरक्ति हो गयी ओर उन्होंने जीवन-समाधि लेने कंग निश्चय किया । 
साथ ही उनके दस चेलों ने भी यही निश्चय किया; पर उनमें से एक को, जो यादव था 


राजस्थान फे लोकतीर्थ ।६०१ 
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और पास ही के राजवुरा नामक ग्राम का निवासी था, मांता जी के मन्दिर के प्रवन्ध हेतु 
छोड़ दिया । इसी वंश में श्राज तेईसवें महाराज यहां के -मठाधिपाति हैं। इन शिवनाथ जी 
के पद चिन्हों पर यहां देवालय वना हुआ है साथ ही होथयाज, राजपुरा व पुष्कर में भी 
इनके देवालय बने हुए हैं । - 


श्री शिवनाथ जी महाराज के वाद घृणीनाथ जी, दयानाथ जी, पृथ्वीनाथ जी, 
करणीनाथ जी, -शिवनाथ जी (द्वितीय) के नाम मिलते हैं। जो सबसे महत्त्वपूर्ण नाम हैं वह 
है, तत्कालीन मठाधीश श्री वालकनाथ जी के ग्रुरू गुलावनाथ जी का । ये बड़े ही सरल, स्वर- 
ज्ञानी, बहुश्र त और व्यवहार कुशल महात्मा थे। इस स्थान को विशेष रूप से पुजवाने का 
श्रेय इन्हीं को है । इन्हीं के समय में लाखों की लागत से नवीन मन्दिर का निर्माण हुआ । 


यहां श्री माता जी के मन्दिर के अलावा हक्त-गंगा के वाम कूल पर जय शंकर 
का मन्दिर है जो बहुत प्राचीन है | इसमें स्थित शिव-प्रतिमा, गुप्त कालीन है| यहीं एक 
मदनमोहन जी का मन्दिर है जो लगभग ५०० वर्ष पुराना है।यहू,और जय शंकर का 
मन्दिर लगभग एक ही ढंग के बने हैं। यहां माता जी के स्थान के अतिरिक्त. लगभग डेढ 
किलोमीटर पर 'ो-क्षुण्ड' नामक स्थान है जहां ठण्डे पानी ,के कुण्ड! हैं और आस-पास में 
चारों ओर आमों की घनी छाया तथा लाल कनेरों की वहार है। ऐसी' किवदंती है कि 
यहां रावर ने तपस्या की थी और इसी नाम पर यहां रावरेश्वर महादेव का मन्दिर है । 
पहले यहां ८५४ मंदिर थे पर अब केवल तीन शेप हैं । 


यहीं से थोड़ी दूर पर नागर-क्ुण्ड है जहां पर विशेष रूप से नाग प्रतिमाए 
दर्शनीय हैं । इन स्थानों के अतिरिक्त थोड़ी-थोड़ी दर पर टपकेश्वर और धाराहीमाता नामक 
स्थान हैं जहां पर अच्छे रमणीक दृश्य हैं । ' 


इस तरह यह स्थान एक महत्त्वपूर्ण तीर्थ स्थान होने के नाते धर्म केन्द्र तो है ही 
साथ ही प्रकृति प्रेमियों का भी महत्त्वपूर्ण पर्यटन केन्द्र ,है । 


बाद 


१०२। राजस्थान के लोॉकतीर्य 


ग्रौसियां 


० श्री पन्नालाल चांठिया 





व्टप्रजस्थान के पश्चिमी सीमावर्ती जिले जोवपुर में एक प्राचीन गांव है, श्रोसियां । 
जोधपुर से ५८ किलोमीटर की दूरी पर स्थित श्रोसियां गांव रेल श्रौर सड़क दोनों से जुड़ा 
है | श्रोसियां को इतिहास में अंकेश, उरकेश, नवनेरी, मेलपुरपत्तन आदि कई नामों से 
सम्बोधित किया गया है। कुछ विद्वानों का यह मत है कि ओसवाल वैदश्यों का उत्पत्ति 
स्थान होने के कारण यह गांव ओसियाँ कहलाता है । 


एक किवंदंती के अनुसार श्रोसियांनगर पहले समृद्ध लोगों का नगर था । जैन 
श्राचाय श्री रत्न प्रभसूरिजी ने यहां के लोगों को सत्य-श्रहिसा श्रादि का उपदेश देकर जैन 
धर्म की शिक्षा-दीक्षा दी.। श्रोसियां में ही एक चमत्कारी देवी का मंदिर भी था। जहां 
पशुओं की वलि दी जाती थी | वहुत्त बड़ी संख्या में देवी के भक्त जब अंहिसक होगये तो 
उसे पशुओं की वलि दी जानी कम हो गयी । देवी ने प्रगट होकर अहिंसक लोगों को कप्ड 
देना प्रारम्भ किया। श्राचार्यश्री ने देवी को यह कह कर संतुष्ट कर लिया कि उसे मांस- 
मदिरा आदि वस्तुओं के स्थान पर मीठे व्यंड्जनों का भोग चढ़ाया जाएगा श्र देवी 
तुष्ट हो गयी । तभी से ओसियां के देवी उपासकों ने उसकी पूजा चावल, लापसी, पे 
ग्रादि से करनी शुरु कर दी । 

' देवी के भक्तों की अन्यत्र भी कमी नहीं। मीठे व्यजन आदि लाकर वे भी 
अपने बच्चों के जडुले आदि देवी के ही उतारने लगे। ओसियां से वैश्यों का जो कुल बाहर 
श्रायां वह 'ओसवाल' कहलाया । इस प्रकार झ्ोसवालों की कुलदेवी 'सचिया माता! का 
मदिर भी ओसियां में विद्यमान है । 


प्राचीन मारवाड़ राज्य और वर्तमान जोधपुर जिले के वबहुचचित गांव झोसिया 
में प्राचीन मंदिरों के भग्नावशेप यहां की पुरातन गाथा के एक मात्र आकर्षण हैं। यहां 
आठवीं शताव्दी के बने कोई १६ हिन्दू और जैन मंदिर हैं जिनमें शिव, विष्णु, सूर्य, ब्रह्मा, 
अधेनारीश्वर, हरिहर, नवग्रह, दिकपाल, श्रीकृष्ण, महावीर और देवी के अनेक रूपों की 
मृतियां दर्शन के महत्व की हैं। समय की धारा ने मृति और मंदिर के वाह्य रूप को 
भले ही कम कर दिया हो पर इसमें छिपी अन्तंशक्ति और चेतना अ्रव भी ज्यों की त्यों है । 
कला का मूल्य उसके दर्शक से और मूर्ति का मुल्य उसके आराधक से जाना जाता है । पुरा- 
तत्व वेत्ताओं के अनुसार श्राठवीं-नवीं शताब्दी में राजुस्थान की प्रतिहार कालीन पूर्व मध्य- 
युगीन कला-के उल्लेख में ओसियां के प्राचीन देवालय अ्रत्यधिक महत्वपूर्ण भूमिका प्रस्तुत 
करते हैं | वास्तव में गुजेर प्रतिहार युग का राजनैतिक इतिहास तो बहुत मिलता है लेकिन 
उस समय की मूति-कला के विषय में अधिक नहीं लिख़ा गया | ओसियां का हरिहर मंदिर 
राजस्थान में अद्यावधिज्ञात 'पंचायतन शैली” का सर्व प्रथम मंदिर है जिसमें रचना की 
विविधता देखते ही वनती है। यहां मंदिर के दाहिने वाले लघु देवालग्न के वाहरी भाग में 
एक बारह हाथों वाली देवी की प्रतिमा है जिसका वाहन सिंह उसके पास बैठा जिन्नित है । 
देवी ने नृत्य मुंद्रा' में शैवायुध धारण कर रकखे हैं। वे दाहिने हाथ से मांग त्रिकालं रही हैं 
तो वांये हाथ द्वारा पैर में नूपुर पहन रही हैं । इस में केश-विन्यास की स्थिति पर गोल 
दर्पण की विद्यमानता ने प्रतिमा के सौष्ठव में पर्याप्त वृद्धि की है। इसी हरिहर , मंदिर के 
बाहरी अ्धिष्ठान के नीचे एक ताक में बद्धांजलि व पद्मासनस्थ देव प्रतिमा जड़ी है। 
आयुध या हिंसक चित्रण का यहां सर्वेथा अभाव है । चार सहायक मंदिरों से थुक्त 
यह मुख्य हरिहर मंदिर, पंचायतनशली का भव्य उदाहरण है जो, खजुराहो मंदिर-समूह की 
भांति ही ऊंची चौकी पर वना हुआ है । लेकिन दूसरी तरफ इस मंदिर के शिखर उड़ीसा 
शैली के प्रारम्भिक शिल्प को प्रकट करते हैं । हरिहर मंदिर में खुले स्तम्भ मंडप हैं, जिनका 
निचला भाग ढलवां और सुन्दर कलाकारी से युक्त है । हरिहर मंदिर में कला का शुद्ध रूप 
ही विशेषता का कारण है। प्रतिमा के परिप्रेक्ष्य में हरिहर मंदिर के पास ही चिविक्रम 
मंदिर के पाइवे भाग में एक और चक्र पुरप और दूसरी ओर शंख-पुरुष खड़े हैं, जो पुरी 
तरह योगनारायण भाव को अभिव्यक्त करते हैं । 


श्रौसियां के इन मंदिरों के बाहरी भाग में श्रीकृष्ण लीला के भी कतिपय संदर्भ 
उत्कीर्णा हैँ जिनसे इस युग में क्ृष्ण-भक्ति के महात्म्य पर प्रकाश पड़ता है । श्रमी तक यह 
तय नहीं हो पाया है कि ओसियां में इस विचारधारा को वढावा कैसे मिला। यहां 
रामायरा कालीन एक भी भलक नहीं है जबकि गुजर और प्रतिहार तो भगवान राम के 
छोटे भाई के वंशज कहलाते हैं । - | 


ओसियां में एक प्राचीन सूर्य मंदिर भी है जो यहां के मंदिर-समूह में ,सबसे 
अधिक आकर्षक है | इसका मुख्य प्रवेश दो ऊंचे स्तम्भों से युक्त है जो पूरी तरह पारम्परिक 
संरचना का आभास देता है यह मंदिर भी पंचायतन शैली का है, जिसके चार सहायक 
मंदिर सालनुमा परकोटे से जुड़े हैं । यह परकोटेनुमा घेरा यात्रियों के विश्वाम हेतु उपयोगी 


१०४। राजस्थान के लोकरीयये 


रहता है । सूर्य मंदिर के स्तम्भों की फूल-पत्ती वाली वनावट देखते ही बनती है। गर्भ गृह 
के द्वार पर दोनों ओर चतुर्वाहु श्राकृतियां बनी हैं जिनमें श्रीकृष्ण श्लौर वलराम के चित्र 
क्रमशः महत्वपूर्ण हैं । 

ओ्ोसियाँ मंदिर-समूह का पूर्णतम उदाहरण यहां का जैन मंदिर है जो भगवान 
महावीर की प्रतिमा से युक्त है। इसे देख कर लगता है शायद यह मंदिर भी सवे प्रथम 
श्राठवीं शत्ताव्दी में बना हो और फिर उसमें कुछ परिवर्तन हुए हों । जैन मंदिर के मंडप, 
स्तम्भ और तौरण श्र्थात्‌ प्रवेश सर्वाधिक कला वैभव के साक्षी हैं जो हमें पूर्व-गुप्तकाल की 
याद दिलाते हैं। इसी ढंग का मालादे मंदिर हम ग्यारसपुर में भी देख सकते हैं । 


ओ्रोसियां के मंदिरों में दो श्रन्य मंदिर भी परिचय योग्य हैं जैसे मिप्पलाद माता 
का मंदिर और सचिंया माता का मंदिर । ये मंदिर श्राठवीं शताब्दी के तो नहीं हैं पर 
बारहवीं शताब्दी की वनावंट वाले अवश्य लगते हैं। ऊंची पहाड़ी पर परकोटे से घिरे 
सचिया माता के मन्दिर प्र आस पास के लोग बच्चों का मु डन संस्कार कराने जाते हैं । 
सचिया माता ओशसवालों की कुल देवी है । झोसियां के मच्दिरों के पास ही एक बड़ी बावड़ी 
है जो प्रतिहारकालीन कला-विकास का एक अ्रंग है । 


[3 [] 
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. जीणामाता 


० श्री सौभाग्यसिह शेखावत 





न॒त्जस्थान के लोक मान्य देवस्थानों में जीणमाता के मंदिर की विशेष रूप में 
परिगणना की जाती है | यह मंदिर राजस्थान के सीकर जिलान्तर्गत रेवासा ग्राम से दक्षिण 
की ओर आडावला गिरिमाला की उपत्यका में श्रवस्थित है । 


जीणमाता तांत्रिक जझ्ाक्त पीठ है श्लीर वहां महिषप, छाग आदि की बलि प्रथा 
प्रचलित है । जीणमाता का देवालय उत्तर, पश्चिम और दक्षिण तीन ओर से गिरिमालाशों 
से घिरा हुआ है। केवल पूर्व की ओर उम्मुक्त है। मंदिर में पूर्व और दक्षिण दोनों ओर 
द्वार हैं । किन्तु मुख्य प्रवेश द्वार पूर्व की ओर है | मंदिर का मुख्य भाग सभा मण्डप है जो 
पश्चिम की ओर भ्रांकता है। 


मंदिर के प्रमुख प्रवेश द्वार के सामने उत्तर दक्षिणु मिरि पाइवों से श्रावेष्टित 

घाटीपथ है। यह दो-अ्रढ़ाई फर्लाग लम्बा है है। यात्रियों, दर्शवाभिलापियों के लिए 

'दिर में आवागमन का यही सहज मार्ग है। घाटी पथ के पादर्व उभय भागों में तिवारे 
नुमी कोई एक सौ से अधिक पांथशालाएं है । 


देवी की प्रतिमा अप्ट्भुजी है । प्रतिभा के सामने घृत और तेल के दो अखण्ड 
दीपक ज्योतित रहते हैं । प्रसिद्धि है कि यह दीपक-ज्योति व्यवस्था दिल्ली चौहान साम्राज्य 
से प्रचलित है| मुगलकाल में घत और तेल भेजने की यह व्यवस्था दिल्‍ली से परिवर्तित 


४ 


होकर श्रामेर राज्य द्वारा की जाने लगी। महाराजा मानसिह प्रथम स्वयं बड़े देवी भक्त 
थे। भ्रामेर में शिलादेवी का मंदिर भी उन्होंने ही बनवाया था। तदनन्तर तेल तथा घृत 
के स्थान पर चैत्र और आश्विन मास के उभय नवरात्र पर्वो पर निश्चित . द्रव्य राशि भेजे 
जाने की व्यवस्था हुई जो राज्य की समाप्ति तक यथावत्‌ प्रचलित रही । 


जीणमाता के दर्शनों के लिए यों तो वर्ष भर यात्री आते जाते रहते हैं । किन्तु 
चैत्र और आश्विन मास के नवरात्रों में दो वार मेले आयोजित होते हैं । इन दिनों में प्रतिवेशी 
जन-मानस के अ्रतिरिक्त बंगाल, विहार, आसाम और ग्रुजरात तक के दूरस्थ प्रान्तों के 
लक्षाधिक नर-नारी देवी के दशशनाथथ आते हैं। विवाह की जात, वालकों के जड्ढले और 
मनौतियों की यात्राओं के निमित्त भी लोग आते हैं । यह क्रम प्रतिपदा से अप्टमी तक सतत्‌ 
बना रहता है । 


मंदिर में जगदेव पंवार का छिन्न मस्तक एक गह्नर में प्रतिष्ठापित है। यात्री 
उसको भेंट-पूजा अ्रपित करते हैं | मंदिर से बाहर दक्षिणी पहाड़ी भाग पर भैरवनाथ का 
स्थान है । उसे कज्जल शिखर से इंगित किया जाता है । 


भगवती जीण चौहान कुलोत्पन्न देवी है। और चौहान साम्राज्यकाल से ही 
सम्पूजित है । अजमेर, साँभर, रणथंभौर और ददरेवा आदि चौहान राज्य इस क्षेत्र में रहे 
हैं। वैसे मंदिर के निर्माण आदि के संकेत मंदिर में उत्कीर्ण शिला लेखों से मिलते हैं। 
मंदिर में कुल आठ शिला लेख लगे हुए हैं । 


संवत्‌ ११२१ वि० के शिला लेख में मोहिल के पुत्र हठड़ द्वारा मंदिर के निर्माण 
किये जाने का वृत्तान्त है। यह लेख महाराजाधिराज पृथ्वीराज प्रथम के समय का है। 
संवत्‌ १२३० का लेख परम भट्टारक महाराजाधिराज सोमेश्वर के शासन काल का है। 
इसमें उदयराज के पुत्र श्रल्हणा द्वारा देवालय के सभा मण्डप के निर्माण का उल्लेख है । 
संवत्‌ १३८२ के अभिलेख में लोटाणी वंशीय देयति के पुत्र वीच्छा द्वारा मंदिर के 
जीणोंड्धार का वर्णान है। इस प्रकार मंदिर का निर्माण बारहवीं शताब्दी में होना पाया 
जाता है। 


देवालय की छुतों और भीत्तियों पर वौदों, तांभिकों तथा घाममागियों की 
साधनाओं से सम्बद्ध श्रथवा प्रेरित अनेक विवस्त्र पापाण प्रतिमाएं जटित हैं । मंदिर में 
मांस और मद्य का प्रयोग होता है। भीत्ति चित्र और पश्चु वली ये दोनों तथ्य मंदिर पर 
ताँभिकों के भ्रधिकार श्रथवा प्रभाव की साक्षी देते हैं। वत्तमान में देवी की पूजा-ग्रारती 
का अधिकार पाराशर गोतन्रीय द्विजों और चौहान क्षत्रियों का है। मंदिर के प्रबन्ध आ्रादि 
से अवशेष राश्षि ये दोनों वर्ग परस्पर वाट लेते हैं। 


पाराशर ब्राह्मणों का निवास शभ्रण्य में स्थित माता जी वा बास' नामक उप 
ग्राम में है। मंदिर के पापाण जटित मार्ग के समाप्त होने पर अरण्य का विशाल छेन्न 
हट 


प्रारम्भ हो जाता है जो पुराने भूमि माप से चार पांच हजार दीघा में होगा । 


राजस्थान फे छोकतीर्य १०७ 


मंदिर के समीप दो निर्भर हैं जो जल प्रवाह से मंदिर के घाटीपथ को सींचते 
रहते हैं। पहाड़ के भ्रद्ध पर दो जल कुण्ड हैं और ऊपर समतल भाग पर जोगी तालाव 
नामक वड़ा तालाव है । 


उल्लिखित देवालय से दो कोस पश्चिमोत्तर ह॒पंगिरि नामक बड़ा पर्वत है। 
यहाँ चौहान राजा विग्रहराज (वीसलदेव) कालीन श्याम शिला पट्ट पर चौहान वंश्ञ प्रश्स्ति 
झभिलेख है । वह लेख और हप॑ गिरि पर प्राप्त सैकड़ों खण्डित मूत्तियां सीकर संग्रहालय 
में संरक्षित है । पांचों पाण्डवों की आादमकद बड़ी भव्य प्रतिमाए' हैं। जीणमाता के मंदिर 
के स्थान पर भगवती जीए और हपगिरि पर हप॑ ने तपस्या कर सिद्धि प्राप्त की थी । 


जीणमाता और हर्ष विषयक इतिवृत्त 'नीमराणा की ख्यात' में प्राप्त होता है। 
उसमें अजमेर के अ्रधिपति अरणॉराज (आनो जी) के पुत्र गांगैव के इन्दु, चन्दु, हल कररा 
और हर्ष नाम के चार पुत्र और जीरा नामकी एक राजकुमारी थी । वह साक्षात्‌ देवी का 
ग्रवतार थी । चौहान चन्द्रिका' में इसी वात को कुछ प्रकारान्तर से श्रकित किया है। 
वहीवंचों की वहिंयों में जीण के जन्म के विपय में अप्सरा-के उदर से जन्म लेने की 
कल्पनापूर्ण सुन्दर कहानी गढ़ी गई है। किन्तु ये सव विवरण प्रमाणिक नहीं कहे 
जा सकते । ह ड़ ह 

जीणमाता के जीवन-वृत्त का उद्घाटक एक लम्बा लोकगाथा काव्य मौखिक 
रूप में प्रचलित है । इसमें धांधु (वीकानेर) में हप॑ श्लोर जीणएा दो बहिन भाइयों का जन्म 
लेना वणित है। वाल्यकाल में माता का निघन और भावज के ताने से जीण का पितृगृह 
त्याग, भाई हप॑ का जीणा को मनाकर वापस घर लौट चलने के आग्रह का वर्णन गीत में किया 
गया है। अन्त में जीरा के किसी भी प्रकार घर लौटने के लिए सहमह न होने पर दोनों 
बहिन-भाइयों के तपस्या कर सिद्धि प्राप्त होने का उल्लेख है | जीणमाता के मंदिर के स्थान 
पर जीण ने और हफ्षेंगिरि पर हप ने तप-साथना से सिद्धि-लाभ किया था । 


ऐतिहासिक सत्य जो कुछ भी रहा हो पर यह पूर्णोरूपेण सत्य है कि विगत 
दसवीं. ग्यारहवीं शताव्दियों से भगवती जीणमाता लोक-मानस की आशा-आ्राकांक्षाओं की 
पृत्ति करती आ रही है। यह लोक-समाज की अति श्रद्धेया देवी है। उसके चमत्कारों के 
प्रति लोक में अपार श्रद्धा है। 
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डिग्गी 


० श्री विजय कुमार 





स्ज्ज्यपुर नगर से लगभग ७५ किलोमीटर की दूरी पर स्थित डिग्गी नामक छोटे 
से नगर में कल्याण जी का मंदिर भारत के प्रमुख तीर्थ स्थानों में एक है। इस मंदिर का 
निर्माण मेवाड़ के राणा संग्राम सिंह के राज्य काल में संवत्‌ १५८४ (सन्‌ १५२७) के 
ज्येष्ठ मास की शुक्ल पक्ष की च्रयोदशी को तिवाड़ी ब्राह्मणों द्वारा हुआ था । 


प्रचलित कथा के अनुसार देवराज इन्द्र ने भ्रप्सरा उर्वशी को उसके किसी 
अपराध से क्रुद्ध होकर स्वर्ग से निर्वासित कर दिया । उसे १२ वर्ष तक मृत्यु-लोक में रहने 
का दण्ड भी मिला | कुछ समय तक तो वह सप्त ऋषियों के आश्रम में रही तदन्तर उसने 
चन्द्रगिरि पर शरण ली । इस समय वह रात्रि में घोड़ी का रूप घारण कर के राजा डिग्व 
के उद्यान में क्षुधा शांत करती थी। इस से चस्त हो कर राजा ने यह श्ाज्ञा प्रसारित 
कर दी कि जिस व्यक्ति के पास से घोड़ी निकलेगी वही इसे पकड़ ले । उसने 
घोड़ी से प्रथम राजा डिग्व के पास से ही निकली । राजा ने इसका पीछा किया । 
घोड़ी पर्वत पर भागी भ्ौर वहाँ पर सुन्दर रमणी का रूप भर लिया | मानवीय दुर्वलताओं 
से युक्त राजा देवलोक की अप्सरा के मोह जाल में फंस गये। उन्होंने उसे राजमहलों 
की शोभा बढ़ाने हेतु झ्ामंत्रण दिया। उर्वशी ने राजा के प्रस्ताव को स्वीकार तो किया 
परन्तु एक चेतावनी भी दी कि दण्ड की भ्रवधि समाप्त होने के पश्चात्‌ जद राजा इन्द्र 
उसे लेने झायेंगे तव यदि राजा डिग्व उसकी रक्षा न कर सके तो यह उन्हें थाप दे देगी । 
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अवधि समाप्त होते हो इन्द्र उवंशी को लेने झाये और विप्णु वी सहायता से स्वर्ग 
के राजा ने पृथ्वी के राजा को पराजित कर दिया । इस पर उवंश्ी ने राजा को छुप्दि हो पाने 
का क्षाप दिया | तदनुसार उसे भयंकर कुप्ट रोग हो गया। विप्णु ने उघर इन्ध की सहायता 
की लेकिन एधर डिग्व के कप्द के निवारण का भी उपाय उन्होंने बतलाया | विष्ण 


ने कहा कि कुछ समय उपरांत उनकी प्रतिमा समुद्र में वह कर आयेगी उस के दर्शन से 
अ्रभिद्यप्त राजा का कष्ट निवारण हो जावेगा । कुछ समय पश्चात्‌ सचमुच विष्णु प्रतिमा 
समुद्र में बहती हुई आयी जिसे वहीं पर उपस्थित “व्यापारी ने बाहर निकाला । प्रतिमा के 
दर्शन से राजा तथा व्यापारी दोनों संकट से मुक्त हो गए । 


अभी एक समस्या का निदान होना रह गया था कि विष्णु प्रतिमा को रखने 
का अधिकारी कौन होगा ? तभी आकाशवाणी से निर्देश हुआ कि रथ में अ्रश्वों के स्थान 
पर जो व्यक्ति प्रतिमा को ले जा सके वह उसको प्राप्त करने का अ्रधिकारी होगा । प्रयासों 
के उपरांत व्यापारी प्रतिमा को न ले जा सका परन्तु राजा इस में सफल हो गये । राजा 
का रथ उस युद्ध स्थल पर जा कर रुक गया जहां इन्द्र-डिग्व संग्राम हुआ था। इसी 
स्थल पर राजा ने कल्यारणारायजी के मंदिर की स्थापना कर दी । 


मुख्य मंदिर में प्रतिष्ठित प्रतिमा यद्यपि जअ़तुभूज की विष्णु प्रतिमा है परन्तु 
श्रद्धालु गण 'जाकी रही भावना जैसी प्रभु मूरत देखी तिन तैसी' के अनुसारअ्रतिमा में 
अपनी मान्यताओं के अनुसार अनेक देवताशरों के रूपों का; हशेत़ करते हैं | मंदिर के पविद्ञाल 
पुजारी परिवार के एक सदस्य श्री रावेश्याम जी से निवन्ध लेखक “को:वतलाया कि हिन्दू 
भक्त इस प्रतिमा में राम, कप्ण, शिव तथा प्रद्युम्न के रूपों को पांते हैं वहां मुस्लिम लोग 
इसे 'कलंह पीर' के नाम से अभिनन्दित करते हैं । 


मंदिर कला और पुरातत्व की इलाघानीय कृति है। मुख्य मंदिर का निर्माण 
यद्यपि सोलहवीं शताब्दी के प्रारम्भिक वर्षों में हुआ था तथापि इसका समय-समय जीणॉड्धार 
होता रहा है। मूल प्रासाद का कुछ भाग ही अब सोलह॒वीं शताब्दी की स्मृति को अपने 
में संजोये हुए हैं। इस भाग, में प्रतिहार कला का विशेष प्रभाव है। अ्रधिष्ठान . अथवा 
वेदीवन्ध पर इस समय की अनेक देवी देवताओं की प्रतिमाएं हैं जिनमें श्रधिकांश का 
स्वरूप समन्वयात्मक है, इनमें हरिहरपितामह, उमा महेश्वर, लक्ष्मी नारायण की प्रतिमाएं 
विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं । मंडोवर पर श्र कित. सुर सुन्दरियों की पअ्रतिमाएं जहां नारी 
के मांसल सौन्दर्य का प्रतीक हैं वहां मियुन-मूर्तियां लौकिक सुखों के चरमानन्द की ओर 
इंगित करती हैं। मंदिर में यत्र तत्र €वीं तथा १०वीं शताब्दी की प्रतिहार कला शैली 
की प्रतिमाएं जड़ी हैं जिनमें शेपशायी विप्णु की प्रतिमा .विशेष रूप से उल्लेखनीय है । 
प्रस्तुत देव भवन में मुगल कला का प्रभाव भी हृष्यमांत है । ताज महल जैसी संगमरमर 
पर कुराई तथां मुगलिया महरावें मंदिर की शोभा में अ्रभिवृद्धि करती हैं । 


यों तो इस मन्दिर में प्रतिदिन भक्तों की भारी भीड़ रहती है परन्तु प्रति 

पू्ुंमासी को मेला भरता है। वर्ष में तीन बहुत वहुत बड़े मेले लगते हैं। एक वैज्ञाख 

पूरिषमा को जो सबसे पुराना मेला है। दूसरा- श्रावण मास की अमावस्या ,को जिसमें 

सर्वाधिक भीड़ रहती है। तीसरा मेला जल जूनी एकादशी अथवा श्रावर्ा मास की 

इग्यारस को लगता है । ऐसे अवसरों पर कल्याण जी की सेवामें देश के कोने-कोने से 
भक्त लोग आते हैं । 

आम 
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ड्टिल्ली-वम्बई बड़ी रेलवे लाइन पर सवाईमाधोपुर जंक्शन है। यहां से छोटो 
लाइन की एक शाखा जयपुर होती हुई लोहारू पहुंचती है। श्योपुर (म. प्र.), टोंक, दौसा, 
गंगापुर आदि यहां से वस मार्ग द्वारा जुड़े हुए हैँ। सवाईमाघोपुरं शहर रेलवे स्टेशन से तीन 
मील दूर पहाड़ियों से घिरा हुआ सुनियोजित नगर है । जयपुर नरेश सवाई माधोसिंह जी 
ने सन्‌ १७५८ में रणथम्भौर दुर्ग जीतने पर इसे वसाया था| सवाईमाधोपुर से छः मील 
दूर धने जंगलों, पहाड़ों और घाटियों के वीच रिण नामक पहाड़ी के पास सीधे पर्वत थम्भ 
पर रणथम्भौर दुर्ग बना हुआ है । थम्भ पर्वत की सीधी ढलान के ऊपर ६ किलोमीटर वृत्त 
का दुर्ग पर परकोटा है । दुर्ग के उत्तर पूर्व में पहाड़ नहीं है श्रपितु एक घाटी है जो सैकड़ों 
फुट नीचे विशाल मैदान में परिवर्तित हो जाती है | यह मैदान सदियोतक रणक्षेत्र रहा था । 
कई वर्ग मील में फैले इस रखक्षेत्र में भव भी मुगल कालीन स्थापना के नमूने, मस्जिदें चर 
विश्राम स्थल झ्रादि विद्यमान हैं । वहुश्रुत्ति है कि आक्रान्ताशों की सेना के रक्तपात से बहा 
की मिट्टी लाल रंग की हो गयी है जो झ्राजभी देखी जा सकती है । 

दुर्ग के समीपवर्ती जंगल प्रसिद्ध भ्राखिट स्थल हैं। जयपुर महाराजाश्रों द्वारा 
जंगल में स्थान स्थान पर प्राख्नेट के लिए पक्‍्के होदे श्रादि बनाये हुए है। किसी समय 
यह वन असंस्य वन्य-पशुओं का संरक्षरा-ल्थल था जिसमें बबरशेर, चीते, भालू प्ादिवये 
किन्तु अब नाम मात्र को रह गये हूँ । 


सवाई माधोपुर स्टेशन से किले के द्वार तक पवकी सड़क दनी हुयी है तक 
जीप गाड़ी सरलता से पहुंच सकती है । वर्षा ऋतु में दुर्ग का मार्ग जल प्रपातों, हरियाली 


वन्यपशुओं के दर्शन आदि से अत्यन्त आकर्षक बन जाता है। मार्ग में मिश्रदरा, मोरकुण्ड, 
मोर दरवाजा, (प्रथम पोली), वड़ा दरवाजा (दूसरी पोली), बड़ा पच्चला तालाव आदि 
आते हैं। लगभग एक किलोमीटर चलने पर नौलखा दरवाजा ञ्राता है जो किले का 
मुख्य प्रवेशद्वार हैं। यहां से एक गुप्त मार्ग सीधा त्रैलोक्यमंदिर महलों में तथा दूसरा 
सिडियों द्वारा किले के मीतर ले जाता है। किले में पांच बड़े तालाब, गरोश जी का मंदिर 
शिव मंदिर, ऋपमदेवजी का जैन मंदिर, गुप्त गंगा, वत्तीस खम्भों की छतरी आदि दर्शनीय 
स्थल हैं । * 


प्रत्येक दर्शनीय स्थल का ऐतिहासिक महत्व है | तैरहवीं सदी का संध्या काल 
था। अलाउद्दीन के भाई उल्लू खां के दो सरदार मुहम्मदशाह तथा मीर गाभरू विद्रोही 
होकर हम्मीर की शरण में आ पहुंचे । हम्मीर को उनकी रक्षा के लिए भयंकर युद्धों का 
सामना करना पड़ा । हम्मीर ने उनको दो लाख रुपये वेतन, जागीर और भातृवत्‌ ध्षम्भांन 
दिया । उल्लू खां इस समाचार से जलंभुन-गया | पचास हजार सेना लेकर वह रणथम्भौर 
पर चढ़ आया । पर उसे बुरी तरह हार कर मैदान छोड़ना पड़ा । 


अलाउद्दीन से भाई की दुर्देशां नहीं देखी गयी | वह विशाल सेना लेकर युद्ध के 
लिए आया । उसने दुर्ग को चारों ओर से घेर लिया तथा हम्मीर के पास संदेश भिजवाया 
कि वह उसका सम्मान करना चाहता है । मांडू, उज्जयिनी आदि की जाग्रीरें उसे देने को 
तैयार है । किन्तु वह दोनों मीर भाई, राजकुमारी देवलदे, घारू नतंकी, अनेक गढ़ और 
हाथी बादशाह की नजर करे । 


हम्मीर के दरवार में, यहां तक कि रनिवास में भी बादशाह के प्रस्तावों का स्वागत 
होने लगा पर हम्मीर ने दो ट्रक 'नहीं' जवाव भिजवा दिया तथा अनेक सामान्तों के साथ सेना 
लेकर मुगल सेना पर द्वूट पड़ा । 


मीर मुहम्मदशाह बड़ा तीरन्दाज और कुशल सेनापति था। हम्मीर एक दिन अपने 
सिंहासन पर वंठा नीचे मैदान में देख रहा था । मुहम्मदशाह भी वहीं था। तभी उसे 
वादशाह अलाउद्दीन अनेक छत्र धारण किए दिखाई दिया । उसने घनुपवाण हाथ में लिए पर 
हम्मीर ने उसे रोक दिया । फिर भी बादशाह के सातों राजछतन्र उसने बाणों से काट 
डाले । वह बादशाह को उस समय मार भी सकता था पर हम्मीर ने ऐसा नहीं करने दिया । 


हम्मीर की सबसे अधिक श्रद्धा गणुशजी में थी । गण देवता उसके गढ़ के देवता 
भी थे जो हर संकट में उसकी सहायता करते थे.। सुल्तान कई दिनों तक भी जब दुर्ग को 
नहीं भेद सका तथा उसकी सेनायें परेशान होगयीं तो उसने रिण और थम्भ के वीच की 
खाई को लकड़ियों से पाटकर गढ़ पर पहुंचने का मार्ग बनाया । किन्तु लकड़ियों को हम्मीर 
के सैनिकों ने आग लगादी । सुल्तान ने खाई को अवकी वार रेत के थैलों से भरवाया और 
मार्ग तैयार कर लिया । हम्मीर के सैनिक घवराये किन्तु उसने गढ़ के देवता का ज्योंही 
स्मरण किया, ऐसा पानी आया कि सारी रेत बहंगयी । गढ़ में आनन्द छागया । 


११२। राजस्थान के लोकतीर्य॑ 


. किले में घारु नतंकी का नृत्य इस प्रकार होता था कि उसे अलाउद्दीन मैदान से 
स्पष्ट देख सकता था । नृत्य की समाप्ति नतंकी द्वारा अलाउद्दीन को पीठ दिखाकर होती थी। 
अ्लाउद्दीन के लिए हृदय जलाने को यह पर्याप्त था । आखिर मीर मुहम्मद के चाचाने 
जिसको अलाउद्दीन ने कैद में डाल रखा था तथा इसी झ्तं पर छोड़ा था, एक ही तीर में 
पीठ दिखाते ही घारु को समाप्त कर दिया। 


वर्षों तक युद्ध चला पर दुर्ग में सुल्तान की सेना प्रवेश नहीं कर सकी | हार 
कर सुल्तान ने संधि की बात चलायी । हम्मीर के दो वचिश्वस्त सेनापति रायपाल और 
रणमल संधि वार्ता के लिए गये किन्तु उन्हें सुल्तान ने प्रलोभन देकर अपनी और मोड़ 
लिया । रायपाल और रणमल अलाउद्दीन से वार्ता करके गढ़ में पहुँचे तो उन्होंने हम्मीर के 
ऋध को बढ़ाने के लिए अनगंल वातें वनादीं | हम्मीर ने सेना को तैयार रहने का श्रादेश् दे 
दिया । दोनों ने प्रमुख भण्डारी से मिलकर दुर्ग में सुरक्षित रसद को तालाबों में फिकवा दिया 
तथा इधर उधर करवा दिया । और अलाउद्दीन पर हमला करने के वहाने उसीसे जा मिले । 


हम्मीर अपने प्रमुख सेनापतियों के विश्वासघात से आहत होगया । उसने प्रजा 
से पूछा, भश्रापको रक्षा के लिए कहां पहुंचाऊं ?अपने दामाद देवड़ जाजा से कहा, तुम परदेश्ी 
पाहुणे हो, हमारे साथ क्यों व्यर्थ में कष्ट भेलते हो, अपने देश चले जाओ, तथा दोनों मीर 
भाईयों से भी सुरक्षित स्थान पर पहुंचा देने का उसने आश्वासन दिया। उसने अपने पुत्र 
वीरमदे से भी कहा कि -वंश रक्षा के लिए कम से कम तुम तो कहीं सुरक्षित स्थान पर 
चले जाओ | किन्तु सभी ने वरावर से मरने-मारने का हृढ़ता पूर्वक संकल्प किया। मीर 
भाइयों ने तो यह भी कहा कि आप हमें सौंप कर गढ़ वचा लीजिए । पर हम्मीर अपने हृठ 
पर भ्रटल था । पाँचों वीर युद्ध के लिए तैयार होगये । उनके साथ एक भाट भी था । 


हम्मीर का उत्साह बढ़ा किन्तु भण्डारों के खाली होने की सुचना ने उसे निर्वेल 
बना दिया । उसने रनिवास में जौहर की खबर भिजवायी, वीरम को तिलक किया तथा 
केसरिया वाना पहन कर अपने शेष साथियों के साथ सबसे विदा मांगता हुआ रणाक्षेत्र मे 
जाने को उद्यत हुआ ॥ अपने भण्डारों की और जव वह गया तो उसके आचर्य का ठिकाना 
नहीं रहा कि वे धन-धान्य से भरे पूरे थे । उसको गढ़देवता का स्मरण हुत्ना। पर वह 
केसरिया पहन चुका था । 


मीर भाई, देवड़ जाजा और वीरम चारों घमासान युद्ध करते हुये काम आये । 
हम्मीर ने भाट को उनकी उचित अन्त्येष्टि के आदेश दिए तथा स्वयं असंख्य सेना का 
संहार कर दिल्‍ली दरवाजे के पास निर्मित शिव मंदिर में पहुँचा । वहां उसने अपने हाथ से 
अपना सिर काठकर क्षिव के चरणों में घर दिया । 


दूसरी ओर गढ़ की समस्त नारियों ने महलों के पास बने झग्नि-कुण्ड में जौहर 
के लिए छलांग लगाली । 


राजस्थान के लोकझतोय॑ ॥११३ 


अलाउद्दीन विजयोल्लास में रायमल और रणमल के साथ गढ़ में पहुंचा | भाट ने 
प्रशस्ति के साथ पांचों वीरों के शव उसे दिखाये । उसने भाट से मुह मांगा पुरस्कार देने की 
कहा । भाट ने मांग की, पांचों वीरों की उचित अन्त्येष्टि कराई जाए, विश्वासधातियों 
को उचित दण्ड दिया जाए तथा उसे मौत के घाट उतार दिया जाए | सुल्तान ने मीर 
भाइयों के शवों को दफनाया, श्रन्य राजपुतों की अन्त्येष्टिक्रिया की तथा राणा के शव को 
गंगा में ससम्मान प्रवाहित किया । रायमल और रणमल की जीते जी नख-शिख चमड़ी 
उतरवा कर उनके शव चील-कौग्रों को डलवा दिए तथा भाट की प्रार्यना पर उसे मरवा 
दिया । इस प्रकार स्वामीभमा भाट ने विश्वासघातियों से बदला लिया । 


शिव मंदिर में आज भी पत्थर का बना हम्मीर का सिर, उसकी गंदा तथा 
धनुप वाण आदि रखे हैं । जहां नारियों ने जौहर किया उस कुण्ड की गहराई में भव भी 
राख निकलती है । हम्मीर की प्रसिद्ध धुआघार तोप, गुप्त गंगा के पास अब भी रणा क्षेत्र 
की ओर मुह किए खड़ी है जो हम्मीर के शोय श्रौर शरणागत वत्सलता की ज्वलंत सांक्षी है। 


हम्मीर सभी धर्मों का आदर करता था । यही कारण है कि गढ़ में जैनमंदिर 
आदि भी हैं। वह स्वयं गरोश का परम भक्त था | गणेशजी ने उसकी 'रक्षा अनेकों बार की 
थी । रिद्धि-सिद्धि और भण्डार भरने वाले मणपति के चमत्कार जनता को आजमी आकर्षित 
किए हुए हैं। कौसों दूर से प्रत्येक विवाह की प्रथम कुम-कु म पत्रिका रणथम्भौर के गणेश जी 
को व्यक्ति गत रूप से पहुँच कर दी जाती है । जिस में गणेश जी से निवेदन किया जाता है 
कि वे विवाह में पधारें तथा भण्डारों को अक्षय रखें । प्रत्येक जीमण की रसोई में सर्व प्रथम 
भोग गरोशजी को लगाया जाता है | गणपति की यह पूजा प्रत्येक धर्मावलम्बी, प्रत्येक जाति 
व सभी वर्गों द्वारा समान श्रद्धा के साथ की जाती है | निविवाद रूप से कहा जाता है कि 
रणथम्भौर के गणेश उस विश्ञाल क्षेत्र के लोक-देवता हैं । 


प्रत्येक भाद्धपद शुक्ला चतुर्थी (गणोश चौथ) को एक बड़ा मेला रखथम्भौर दुर्ग 
में भरता है | वर्षा ऋतु में हरियाली से युक्त पव॑त श्रेणियों का मनोहर दृश्य देखते ही बनता 
है । दुर्ग के खण्डहर आवाद हो जाते हैं तथा मीलों दूर तक चहल पहल नजर आती है । 


गणेशजी के छोटे से मंदिर में भीड़ के कारण सहजतया नहीं पहुँचा जा सकता । 
कई घंटों के वाद गणेशजी की विज्ञाल मूर्ति के दर्शन हो पाते हैं । लड्डुओं के ढ़ेर और 
गणेशवाहन स्वस्थ्या मूपकों की उछल-कूद भी बड़ी मनोहारी प्रतीत होती है । 


भेले एवं ऐतिहासिक महत्व के श्रतिरिक्त रणथम्भौर दुर्ग एक पर्यटन केन्द्र भी 
है । तनिक भी ध्यान दिया जाए तो यह विदेशी सैलानियों का प्रमुख श्राकर्पण केन्द्र बन 
सकता है । पहाड़ों के पीछे ऐसी दुर्गंस घाटियां, विशाल मैदान, दुर्ग रचना और सघन वनों 
की हरीतिमा अन्यत्र मिलना कठिन है | दुर्ग की प्राचीरों पर अंकित मुगल सेना के क्ुझ- 
लाये अश्वों की नालों के चिन्ह तो पुराने इतिहास को आज भी दोहराते से लगते हैं तथा 
रोमांच उत्पन्न कर देते हैं । [व [] 


११४। राजस्थान के लोकतोीय॑ 


रणकपुर 


० श्री वेदव्यास 





स्त्रभी लोकतीर्थों की अपनी धर्ंगाथा होती है लेकिन साहित्यिक कर्मगाथा 
के रूप क्षेत्र में 'रणकपुर' सबसे अलग झौर अद्वितीय है। रणकपुर गांव, राजस्थान के 
पाली जिले में श्ररावली पर्वत श्वखलाश्रों के मध्य दिल्‍ली-भअहमदावाद रेललाइन पर, 
फालना स्टेशन से लगभग २२ किलोमीटर की दूरी पर स्थित है । 'वीर विनोद' के अनु- 
सार विक्रम संवत्‌ १४६० में मेवाड़ के महाराणा कुम्भकुरा भ्रर्थात कुम्भा का इस क्षेत्र पर 
अ्रधिकार था लेकिन आगे चलकर रणकपुर गांव मारवाड़ राज्य के श्रधीन रहा | राणाकपुर, 
राणापुर और रणकपुर के नाम से परिचित यह मंदिरमय गांव, महाराणा कुम्भा की कला- 
रूचि का श्र प्ठतम उदाहरण है | चितौड़ का कीतिस्तम्भ, कुम्भलमेर का किला, कुमद्याम 
जी का मंदिर, श्रचलगढ़, वसम्तगड़ का किला, एकलिंग जी का जीणद्धार, महाराणा कु भा 
की जीवन यात्रा के ऐसे बोलते पड़ाव हैं, जहां मूर्तियों के माध्यम से संस्कृति को जीवित 
रखा गया | संगीत, कला श्र साहित्य के पारखी, विद्ान महाराणा कुम्मा द्वारा प्रेरित 
एवं निर्मित सभी मंदिर प्रस्तर के हैं । 


नागर शैली से अलंकृत ऊंची पीठ पर अश्रवस्घित तथा सोनाणा श्लौर सेवाड़ी के 
पत्थर से प्रयोगित इन मंदिरों में गर्भगृह, सभामंडप, भ्रध॑ मंडप, प्रदक्षिणापध एवं झ्ामलक 
शिखर की प्रधानता है। जैन मंदिरों के निर्माण की दृष्टि से भी यह समय बहुत ही महत्वपूर्ग् 
रहा है । सवंत्‌ १४६६ की बात है जब पोरवाल-जातीय संघपति घरणाशाह ने ६€€ लाख 
की लागत से एक तिमंजले चतुमुंख जिनप्रासाद का निर्माण करवाया घा। घरणाशाह 
भूतपूर्व सिरोही राज्य में नंदीपुर गांव के थे। वे समसामयिक राजनीतिक परिस्वितिव 
बाद में 'मेरयाट प्रदेश” के श्रन्त्गेत मालगठ नामक गांव में रहने लगे थे । ऊब महाराणा 
कु भा ने यह सुना कि घरणाणशाह सपरिवार मालमढ़ में था दसे हैं तो उन्होंने विश्वासपाद 
सामंतों के माध्यम से घरणाशाह को राजसभा में बुलाकर प्रच्छा मान-सम्मान दिया । 
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कहते हैं जिनेश्वर उपासक धरणाशाह ने एक रात स्वप्न में 'नलिनी गुल्म' विमान 
देखा, और तभी उसने इस आकृति का जिनप्रसाद बनवाने की प्रतिज्ञा ली । दूर-दूर से चतुर 
शिल्पियों को बुलवाया गया और प्रारम्भिक रेखाचित्र तैयार किये गये | इनमें से मुडारा 
गांव के देपाक नामक शिल्पविज्ञ ने त्रलोव्य दीपक” नामी इस मदिर का सही स्वप्न चित्र 
तैयार किया अ्रतः उसे ही घरणाश्ाह ने प्रमुख कार्यकारी बताया | घरणाशाह ने धूम-धाम 
से 'धरणा विहार” नामक चतुमु ख आदिनाथ जिनालय की सवंत्‌ १४९६५ में नींव डाली जो 
सवंत १४६८ में पूरा हुआ । सेवाड़ी प्रस्तरों से बने इस मंदिर का चतुष्क ४८ हजार वर्ग- 
फीट का है जिस पर २४ रंगमंडप, १८४ भूगृह, ५५ शिखर और १४४४ सुन्दर स्तम्भ हैं । 
चार दिशाओं में प्रवेश के चार विशाल दरवाजे हैं जिनसे करीब २५ सीढियां चढ़ करे 
मंदिर की प्रथम भूमिका आती है । आदिनाथ त्रैलोक्य-दीपक मंदिर के सभी चार द्वारों के 
सग में एक वड़ा मंदिर है । इस प्रकार यहां के मंदिर समुदाय में ८४ देवकुलिकाएं (मठियां) 
हैं जिनकी निर्माण-साधना देखने के लिए दूर-दूर से असंख्य भक्त और पयट्ंक श्राते हैं। 
'सोम-सोभाग्य“-काव्य से पता चलता है कि रणकपुर के इस मदिर प्रतिष्ठान में वरणाशाह 
की कुमकुम पत्रियां पाकर कोई ५२ बड़े संघ और ५०० साधु आये थे । मंदिर के मध्य भाग 
में चतुमु ख देव कुलिका है जिसकी जंघा पर बनी मूर्तियां बड़ी मनोरम हैं। स्त्री-मूर्तियां 
प्राय: नृत्यमय एवं कानों में कु डल व हाथों में कंगन पहिने हैं | हथवाली भैरव की मूर्ति 
के साथ-साथ यहां नानदेवी प्रतिमाएं. और श्यृगाररत नतेकियों के रूप भी देखे जा 
सकते हैं। देवकुलिका के चारों तरफ रंग मंडपों में वांसुरी टेरती, घुघरू बजातीं, नृत्य करतीं 
आ्राठ पुतलियां और १६ नतंकियां हैं। स्तम्भों पर हाथी, सिंह, घोड़े और फुल-बल अंकित 
हैं तथा इस त्रैलोक्य दीपक' मंदिर के पूर्वी कोण में घर्मानुरागी धरणाशाह की, हाथ में 
माला, सिर पर पाग (पड़ी) और गले में उत्तरीय पहिने, मूर्ति है। साथ ही रणकपुर के 
इस विश्ञाल मंदिर-समूह में देव प्रतिमाश्रों के अतिरिक्त अनेक महत्वपूर्ण शिलालेख हैं जिनसे 
तत्कालीन इतिहास को जानने में मदद मिलती है। इतिहासज्न फगरुंसन के अनुसार “उत्तरी 
भारत में कोई अन्य मंदिर ऐसा नहीं देखा गया है जो इतना सुन्दर और सज्जित हो ।' 
कर्नलजेम्स टाड ने अपने पश्चिमी भारत के यात्रा वर्णन” में स्पष्ट रूप से रणकपुर के 
कलाबैभव को देखने की तीवू लालसा व्यक्त की है। ऐसा सर्वमान्य रणकपुर तीर्थ 
राजस्थान में गोडवाड़ क्षेत्र के पंच तीर्थों में (घारोराव, नाडलाई, नकाडोल वरकांठा और 
रणकपुर) एक है । १७ वीं शताब्दी के 'हीर विजयसूरि' नामक कृति में तो यहां तक कहा 
गया है-- ः 

गढ़ आबू नवि फरसियो, नु सुणियों हीर नो रास । 
राणकपुर नर नवि गयो, तिण्ये ग्र्भावास ॥ 
अर्थात: जिसने राखकपुर की यात्रा नहीं की उसका जन्म लेना ही व्यर्थ है । 
- इसी तरह समय सुन्दर जी के यात्रा स्तवन' के. अन्तर्गत वर्णन मिलता है कि रणकपुर 
आदिनाथ प्रभु का पावन घाम है। * 
भगवान आदिनाथ का यह चौोमुखा चैलोक्य दीपक मंदिर पहले सात मंजिल में 

बनने वाला था पर किन्‍्हीं कारणवश नवन सका। यहां यह भी उल्लेखनीय होगा कि 


११६। राजस्थान के लोकतीय॑ 


मंदिर में विभन्न जैन तीथ, तीर्थकर और कला साहित्य के चित्रांकन के साथ-साथ मिथुन 
युग्म मूतियों का अंलकरणा भी है, जो मानव प्रकृति के रागात्मक स्वरूप की अनुभूति सूचक 
सज्ञा की पोषक गीतिका है। 


अन्य बातों के साथ ही इस भव्य मंदिर के निर्माता घरणाशाह के सम्बन्ध में एक 
रोचक किस्सा सुनने में आता है । कहा जाता है कि एक दिन घरणाश्ाह ने घी में पड़ी 
मवखी को निकाल कर जूती पर रख ली । यह कृत्य किसी शिल्पी ने देख लिया | शिल्पियों 
ने सोचा कि ऐसा कंजूस भला कैसे इतना बड़ा जिनालय बनवा रहा है। परीक्षा लेने हेतु 
शिल्पियों ने नींव खोदते समय घरणाशाह से कहा कि नींव पाटने में सर्वधातुओं का 
प्रयोग होगा | नहीं तो इतना विशाल मंदिर केवल प्रस्तर की दीवारों पर नहीं ठहर 
पायेगा । घरणाशाह ने देखते-देखते भ्रतुल मात्रा में 'सर्वधातु' एकत्रित करवादीं | इस पर 
शिल्पियों ने सोचा कि 'मवखी' वाली घटना केवल कृपणता की परिचायक न थी अपितु 
सार्थक बुद्धिमता की द्योतक थी । 


रणकपुर का यह मंदिर चतुमुं ख प्रासाद भी कहलाता है क्योंकि इसके चार 
कोणों में चार शिखरवद्ध देवकुलिकाए' हैं। चतुष्क ठीक बीचों-बीच में वना है । चार 
दिशा में चार मेघ-मण्डप हैं, चार रंग मण्डप हैं और प्रत्येक वेदिका पर चार दिश्ञाई ब्वेत 
प्रस्तर प्रतिमाए' हैं। या यों कहें कि इस मंदिर की हर प्रतिमा और खण्ड चतुमु खी है । 


रखुकपुर के इस मुख्य मंदिर से कुछ दूर पर प्रसिद्ध सूर्य मंदिर है जिसमें सर्वत्र 
सूर्य को सात घोड़ों पर सवार बतलाते हुए महाराणा कुम्भा द्वारा निमित माना जाता है 
(पर इतिहास इस संवन्ध में मौन है) । इसमें सूर्य के श्रतिरिक्त ब्रह्मा, विष्णु, महेश और 
गणेश की मूर्तियों के साथ-साथ युद्ध रत हाथी समूह भी दशये गये हैं । 


इस प्रकार रणकपुर का यह अलौकिक मंदिर समूह महाराणा कुम्मा जैसे कला 

प्रेमी और धरणाज्याह जैसे धर्मानुरागियों की यश-गंगा का पुण्य-तीथें है जिस पर भारत के 

घ॒र्म जगत को ही नही; कला, संगीत एवं साहित्य के पथ वन्धुओं को भी गवे है। मूलतः 

यहीं श्राकर राजस्थान की तत्कालीन सामंत थाही के उज्जवल पक्ष पर प्रशंसा हेतु 

हम सबको एक मत होना पड़ता है । आज भी इस कला एवं घमंतीर्थ पर भ्रसंख्य नर-नारी 
मगवान भ्रादिनाथ की अर्चना कर अपने को घन्य समभते हैं । 

जि [) 


नारायणी माता : 


० श्री रावत सारस्वत 





स्शतियों झौर शुरवीरों की जन्मभूमि के रूप में राजस्थान देश भर में विख्यात 
रहा है। गांव-गांव में प्राप्त जूकारों की देवलियां और सतियों के थान इस विश्वास के 
साक्षी हैं । जवकि प्रायः शूरों-सतियों के पूजा स्थल गांवों के समीप ही प्राप्त हैं. । अन्य ऐसे 
श्रनेक प्रसिद्ध स्थल भी हैं जो वस्तियों से टूर प्रकृति के मनोरम श्रचल में स्थित हैं । 
ऐसा ही एक लोकतीर्थ है अलवर जिले की राजगढ़ . तहसील में स्थित 'नारायणी' या 
नारायणी माता ? 


सिरसका के सुरक्षित वन-विहार के समीप ही जंगलों से घिरे भूभाग में 'टहला' 
से आने वाले मार्ग पर 'वरवा' ड्वंगरी की तलहटी में सघन वृश्नों से घिरा हुआ नाराणी 
माताकां संदिर मेवात के अतिप्रसिद्ध स्थानों में से एक हैं ॥ यद्यपि नारायणी माता का 
स्थान सभी सम्प्रदायों और वर्गों के लोगों का आराध्य-स्थल है पर नाई जाति के लोग 
इसे अपनी कुलदेवी मानते आए हैं । उनके विश्वास के अनुसार संवत्‌ १०१६ में जयपुर 
जिले के “मोरां नामक स्थान के नाई विजयराम की पुत्री करमेती का विवाह अलवर जिले 
के राजोरुगढ़ नामक पहाड़ी कस्बे के करमसी नामक व्यक्ति से हुआ था। जब करमेती 
अपने पति के साथ भोरां से राजोरगढ़ जा रही थी तो ट्डगरी की तलह॒टी में विश्राम करने 
के लिए ठहरने पर उसके पति को सांप ने डस लिया । नववध्यु अयने मृत पति को सोया 
हुआ समझकर निश्चित वैठो रही | पर पास में ही पशु चराने वाले एक मीणा जाति के 
वालक ने उसे सांप के डसने की बात कही । इस हृदय द्रावक वात से तनिक भी विचलित 
न होकर करमेती . ने .मीणा वालक की सहायता से लकड़ियां एकत्रित कर चिता तैयार 


की और अपने पति का शव गोदी में रखकर शझ्राग लगाली । इस घटना का सदेश मोणा 
बालक ने गांव वालों को दिया | तभी से करमेती का सती स्थल लोगों की श्रद्धा-पूजा का 
स्थान बन गया और वह कालान्‍्तर में 'नाराणी माता” या 'नारायणी' के नाम से जानी जाने 
लगी । कहते हैं सती होते समय करमेती ने यह कहा था कि मीणा वालक ही मेरे स्थान की 
पूजा का अधिकारी होगा । 


नाई जाति के श्रद्धालु मक्तों के इस लोक विश्वास की ऐतिहासिकता की परीक्षा 
करने का हमारे पास कोई निश्चित साधन नहीं है । जहांतक घटना के समय का प्रश्न है 
यह कहा जा सकता है कि नाराणी माता का मंदिर वास्तुकला की दृष्टि से नवीं-दसवीं 
शताब्दी के आस-पास निरमित हुआ होगा । इसके स्थापत्य में गुजर प्रतिहार काल के बने 
अन्य मंदिरों की छाप स्पष्ट है। भक्तों ने मंदिर के अन्तरंग को साज-सज्जा की दृष्टि से 
काफी बदल. दिया है, यह वहिरंग श्राकार शिखर तथा उत्कीर्ण शिलाखण्ड श्रभी मूल 
अ्रवस्था में ही प्रतीत होते हैं। नाराणी माता के पास ही राजोरगढ़ की पहाड़ी पर स्थित 
प्राचीन शहर में कभी गुजर प्रतिहार मथनदेव का राज्य था जिन्होंने श्रपनी माता की स्मृति 
में वहां लच्छुकेश्वर महादेव का मंदिर संवत्‌ १०१६ में वववाया था । जयपुर राज्य की 
स्थापना से पूर्व ढू ढाड़ तथा मेवात के विस्तृत भू-भाग पर गुजर प्रतिहार शासकों का अ्रधि- 
कार रहा है अतः यह निविवाद रूप से माना जा सकता है कि नाराणीमाता का देव 
स्थल स्थापत्य की दृष्टि से गुर्जर प्रतिहार कालीन होना सम्भव है। नाराणी के सती होने 
का सम्वत्‌ १०१६ भी राजोरगढ़ के ध्वस्त शहर की तत्कालीन समृद्धि का साक्षी है । 


हमें यह मान लेने में भी कोई झापत्ति नहीं होनी चाहिये कि यह देवस्थान 
किसी सती पर ही वना होगा । वैसे देवियों के नामों से भी मंदिरों के निर्माण होते आए 
हैं और नाराणी भी देवी के एक स्वरूप का नाम है। दुर्गासप्तशती के अन्तर्गत दिवीक़वच' 
में देवी को नारायणी नाम से भी अभिहित किया गया है। 


रसे रूपे च गन्धे च शव्दे स्पर्शे च योगिनी । 
सत्व॑ रजस्तमरचेव, रक्षेत्रनारायणी सदा ॥ 


लोकविश्वास में कथित करमेती कब और कंसे नारायणी नाम से पुकारी जाने 
लगी कहा नहीं जा सकता ।, 


॥ एंक आ्राइचर्यजनक साहश्य तथा प्रमाण के आधार ' पर मीणा जाति की यह 
सानन्‍्यता भी विचारणीय है कि नाराणी मीणों की नाई! नामक उपजाति की स्त्रीथी। 
इसके प्रमाण में वे यह तक प्रस्तुत करते हैं कि मीणे ही नारायणी के पुजारी रहते आए 
हैं। अब भी पूजा का काम मीणों के ही सुपुर्दे है। यदि नाई जाति की देवी होती तो 
स्वभवतः नाई ही उसकी पूजा करते । वैसे भी सामान्यतः मीणो पूजा आ्रादि का कार्य नहीं 
करते हैं । इस सम्बन्ध में एक विवाद भी उठा था और उसे न्यायालय में भी प्रस्तुत किया 
गया था । 


राजस्थान के लोकतोर्य १ १६ 


पर आज तो स्थिति यह है कि दूर-दूर से नाइ जाति के भक्त लोग नारायणी की 
यात्रा के लिए आते हैँ और इस देवस्थान की देखभाल के लिए मुक्तहस्त से दान भी देते 
हैं । मंदिर में ऐसी दानदाताओरों की विस्तृत सूचियां उत्कीर्ण करवाई हुई हैं । वैसे भी जहां- 
जहां हिन्दू नाई रहते हैं उन्होंने नाराणी माता का चित्र अपने आराधना स्थल में लगा 
रखा हैं। इसके विपरीत मीरणों में इस विषय में कोई रुचि नहीं प्रतीत होती । हां मेले के 
अवसर पर वे हजारों की संख्या में नाचते-गाते पहुंचते हैं। इसका एक कारण उस स्थान 
का मीणा बहुल प्रदेश में स्थित होना भी है। मीणें स्वभावतः -उत्सवप्रिय भी हैं और वे 
बिना किसी भेदभाव के हिण्डौन के पास श्रीमहावीरजी के मेले में भी इसी चाव से सम्मि- 
लित होते हैं | मेवाड़ में ऋपमदेव (केसरिभाजी) के मेले में भील भी इसी प्रकार आते हैं । 
जंगली कविलों की निरछलता ही इसका प्रमुख कारण हो सकता हैं । 


नाराणी माता का रमणीक स्थान प्रायः अ्रद्ध गोलाकार में पहाड़ी से घिरा 
हुआ है तथा शेप शर्द्धाश में वृक्षादि हैं । मंदिर के छोटे से गर्भगृह के बाहर खुला सभामंडप 
भी खंभों पर टिका हुआ है, शायद बाद में वना हुआ है जो मूल मंदिर गर्भगृह के बाहर छोटे 
से सभामंडल वाला रहा होगा, जैसे कि दूसरे ऐसे ही मंदिरों के निर्माण में देखा जा सकता 
है । सभामंडप समाप्त होते ही एक संगमरमर का बना प्राकृतिक जल स्रोत वाला मध्यम 
श्राकार का होज है जिसमें तीन चार फीट तक अत्यन्त निमंल जल भरा रहता है। कहते 
हैं यह जल स्वतः अज्ञात स्रोतों से आता रहता है और अतिरिक्त मात्रा में होने पर स्वतः 
प्लावित होकर निकलता रहता है । इस जल की यह विशेषता है कि यह सदा दर्पण की 
तरह उज्ज्वल घवल बना रहता है । 


यह स्थान धारमिक दृष्टि से तो महत्वपूर्ण है ही पर प्राकृतिक रमणीयता की 

रृष्टि से भी श्रत्यन्त सुन्दर है । मंदिर के चारों और व्यवस्थापकों द्वारा लगाए हुए आम, 

केला, कचनार, केवड़ा आ्रादि के वृक्षादि हैं। मंदिर के समीप ही अनेक आवासगृह 

बने हुए हैं जहां यात्री विश्राम एवं भोजन आदि कर सकते हैं । प्रतिवर्ष वैज्ञाख शुक्ला 

एकादशी के मेले के अवसर पर सभी जातियां और वर्गों के लोग माता के दर्शनार्थ श्रात्ते 

ह। वर्षा ऋतु में वन विहार करने वाले सैलानी भी यहां पर्याप्त मात्रा में आते रहते हैं । 

छुटपुट द्नार्थी तो वर्ष भर ही आते हैं. । 

नारायणी' या नाराणी माता किसी धर्म संप्रदाय या जाति विज्ञेप से सम्बन्धित 

भले ही मानी जाती हो पर वह वास्तव में लोकदेवी है और उसका स्थान एक सच्चा 

लोकतीर्थ जो प्रायः एक हजार वर्षो से भक्तजनों को आल्हादित और उनकी श्रद्धा को 
सुफलित करता आया है। | 

[] 

| 


१२५०। राजस्थान के लोकतीरयये 


लोद्रवा 


० डॉ केशरीमल केशरी' 





ज्नारतीय मरुस्थली में स्थिति सीमान्त जिला जैसलमेर की प्राचीन राजघानी 
लोद्रवा अपनी कला और संस्कृति के लिए पुरातत्वान्वेषियों के लिए एक महत्वपूर्ण स्थान 
है। जैसलमेर से पश्चिमोत्तर दिशा में १५ किलोमीटर दूर स्थित लोद्रवा प्रसिद्ध जैन- 
तीर्थ है। पुराणों में वर्णित प्राचीन काक नदी के सुरम्य तंट पर स्थित यह नगर 
जैललमेर की स्थापना से पूर्व लोद राजपूतों की राजघानी थी। तक्षशिला और नालन्दा 
के समान ही लोद्रवा के प्राचीन विश्वविद्यालय की ख्याति दूर-दूर तक थी । 


इतिहास से मालूम होता है कि भाटी देवराज की राजघानी पहले 
देवगढ़ थी । उसने लोद राजपूतों से यह नगर जीत कर स्वयं ने रावल की उपाधि 
धारण की और वि० सं० १०८२ में अपनी राजधानी देवगढ़ से लोद्रवा वदल दी। उस 
समय लोद्रवा एक समृद्धिशाली नगर था। कहते हैं कि उसमें प्रवेश के वारह बड़े-बड़े दरवाजे 
थे जिसके ध्वंसावशेष जैसलमेर के उत्तर-पश्चिम में दस मील के घेरे में आज भी विखरे पड़े हैं । 


मोहम्मद गोरी द्वारा किये गए संहार से दूर तक फैला यह भव्य नगर आज 
खण्डहर मात्र रह गया है। यहां के प्रसिद्ध जैन एवम्‌ वैष्णव मन्दिरों की इस आक्रमण में 
सर्वाधिक दुर्गंति हुई थी और वे सर्वंथा हृट-फूट चुके थे, जिनका बाद में समय-समय पर 
श्रद्धालु भक्तजनों द्वारा जि्णोद्धार किया गया । 

लोद्वा मन्दिर के गर्भ द्वार से दाहिनी ओर २२४ %८ २६” का एक शतदल पदम- 
युक्त मंत्र मंडित है जिससे मालुम होता है कि प्राचीन काल में यहां सगर नामक राजा था 
जिसके श्रीधर और राजधर नामक दो पुत्र थे। जिन्होंने जैन धर्म श्र गीकार कर श्री चिन्ता- 
मशणणि पारवेताथ भगवान के सन्दिर का निर्माण करवाया, जो कालान्‍्तर भें राजकीय 
विप्लवों में नष्ट हो गया । इसके पढचात श्रीभीमसिह ने इसका पुननिमाण करवाया । 
समय के साथ-साथ इसके भी जीर्ए होते पर वि० सं० १६७४ में जैसलमेर निवासी घर्मवीर 
सेठ धीरूशाह भंसाली ने इस प्राचीन मंदिर की नीवों पर नए मंदिर का निर्माण करवाया, 


जिसकी प्रतिष्ठा श्री जिनराज सूरि महाराज ने की । यही मंदिर आज देश के समस्त जैन 
मंदिरों से अनूठा, अपनी कला, सौन्दर्य और भव्यता की दृष्टि से अद्वितीय है । 


यहां मंदिर के परकोटे में स्थित पांच देव मंदिरों में से मध्य का श्री चित्तामरिं 
पायवेनाथ भगवान का बड़ा मंदिर ही मुख्य है जिसमें मूल नायक की प्रतिमा श्याम वर्णीय 
एवम्‌ रत्वजड़ित है। इस भव्य प्रतिमा के दर्शन कर भक्त जन असीम “आनन्द एवम्‌ शास्ति 
का अनुभव करता है। इस प्रतिमा के सम्बन्ध' में यह अ्रसिद्ध है कि मंदिर के निर्माता 
श्री घीरूशाह जब सिद्धाचल की यात्रा से लौटते समय पाटन (गुजरात) से गुजरे तो उन्होंने 
वहां एक मूर्तीकार के पास इन दो भव्य प्रतिमाओं को देखा । वे मुग्च हो गए। मूर्तीकार 
ने अपने जीवन के सर्वाधिक वर्षों को इन दो मूर्तियों के निर्माण में ही लगाया था। 
श्री धीरूशाह इन मूर्तियों के वरावर वजन की स्वर्ण-मुद्राएं देकर उन्हें लोदरवा में प्रतिष्ठित 
करने हेतु खरीद लाए। जिस रथ पर ये मृ्तियां लाई गई थीं श्राज भी वह रथ इस मंदिर 
में विद्यमान, है। किवंदंती प्रसिद्ध है कि प्रतिष्ठा के पश्चात इन सूर्तियों का अलग-अलग 
कोरों से भिन्न समय में दर्शन करने पर विभिन्न देव-रूपों के दर्शन भक्तजनों को हआ्मा करते 
थे। इस मूति में भगवान सहस्वनाग का छत्र धारंण”किये हुए हैं| मुर्ती की प्रतिष्ठा से 
आज तक वरावर एक जीवित काला सप्प वहीं मूर्ती के आस-पास विद्यमान रहता है जिसके 
हजारों श्रद्धालु जेन-श्रावक दर्शन कर चुके हैं । पुजारी द्वारा प्रतिदिन नागराज के लिए 
अलग से एक कटोरे में दुग्ध-पेय रखा जाता है जिसे नागराज आकर पान कर जाते हैं । 


इस मंदिर की विचित्र एवम्‌ भव्य बनावट श्रत्यन्त ही विलक्षण है। श्रन्दर 
की व्यवस्था झ्रार्य शैली के अनुरूप है। प्रस्तर कला में सर्वत्र 'होरीजेन्टल थ्यौरी” का 
प्रचुर प्रयोग किया गया है। मकराने का यहां भ्रभाव है । जैसलमेर के पीतवर्णी पापाण 
में मंदिर की शोभा स्वरिम हो गई हैं। मंडप की छत पैनल्स' में विभाजित की गई 
है । प्रवेश द्वार के तोरण में इस कला का सौन्दयं विशेष रूप से मूर्त हुआ है | कोरणी से 
स्तम्भ श्रादि प्रत्येक भाग में वारीक खुदाई का काम किया गया है। सौन्दर्य से भी 
अधिक इस मंदिर की मजबूती देखने योग्य है। मुख्य मंदिर के चारों कोनों पर चार 
छोटे-छोटे शिखर बंदी मंदिर हैं जिनका निर्माण धीरूशाह की पत्नी, पुत्र और पौत्र ने 
पुण्याथं करवाया था । जिस पर वि. सम्वत्‌ १६७५ से १६९३ तक की तिथियां अ्रकित हैं । 


इस भव्य मंदिर के पास समोद्वरण के ऊपर अप्ठापद गिरी और उसके ऊपर 
कल्पवृक्ष की मनोहर रचना की हुई है । कल्पवृक्ष हालांकि इस मंदिर से ही जुड़ा हुआ 
हैं, किन्तु बह भ्रपने आप में भव्य और सब से अलग इस मंदिर का मुख्य श्राकर्पण है । 

इन मंदिरों के अलावा यहां पर देवी का मंदिर भी विख्यात है, जहां पर वर्ष 
में दो वार मेला लगता है। ऐतिहासिक किवंदन्तियों की प्रसिद्ध नायिका, नारी सौन्दर्य की 
देवी मूमल की मेड़ी आज भी जी अवस्था में पड़ी है। राजस्थानी लोक गीतों की नायिका 
मूमल और श्रमर कोट के राखा महेन्द्र मानो आज भी ऊंटनी पर सवार हों कर मरू के 
टीलों पर खड़े हो कर लोदवा की ओर निहारते हुए सिसक्रियां भर रहे हैं। यहां ऐसा 
लगता है। - जि 


१२२। राजस्थान के लोकतीर्य 







न | नाथद्वारा 


न की | « श्री बजेन्द्र रेहो 


न्याथद्वारा, उदयपुर से ४५ किलोमीटर दूर राष्ट्रीय मार्ग संख्या ८ पर स्थित 
पुष्टिमार्गीय वैष्णवों का प्रमुख तीर्थेस्थान है । यहाँ पर भगवान श्रीनाथ जी का एक 
विशाल मन्दिर है जिसकी गराना देश के वैभवश्ञाली मंदिरों में की जाती है। हजारों की 
तादाद में देश-विदेश से तीथ्थयात्री यहां आते रहते हैं । 


पुष्टिमार्ग के प्रवर्तेक श्री वल्‍्लभाचाये थे जिन्होंने शुद्धाहत दर्शन का प्रतिपादन 
किया । पुष्टिमार्गीय कृष्णोपासक हैं । पुष्टिमार्ग में प्रभु अनुग्रह प्रमुख है। आचार्य वल्‍लभ 
ने राष्ट्रकी तात्कालिक संघर्षशील झौर संकटग्रस्त राजनैतिक, और सामाजिक परिस्थितियों को 
देखकर सामाजिक उत्थान और भारतीय जीवन दर्शन की पीयूपवपिणी घारा को प्रवहमान 
रखने हेतु पुष्टि-भक्ति का प्रचार किया। पुष्टि-भक्ति में सेवा ही प्रमुख है जिसे भक्ति का 
स्वर बताया गया है । इसमें आचायें या गुरू प्रधात हैं । उनकी आज्ञा से ही जीव सेवामार्ग 
में प्रवृत्त होता है भर भक्ति के लिए साधन जुटाता है। ग्रुरू सब से पहले जीव को “श्री 
कृष्ण ! शरण' मंमः के श्रष्टाक्षर मंत्र की दीक्षा देता है और इसके बाद उस मार्ग के 
गूढ़ रहस्यों को उसे अवगत कराता है। श्री कृष्ण की वाल लीलाओों की प्रधानता इस सेवा 
पद्धति में है । यहां मूरति की पूजा नहीं अपितु सेवा होती है और मूर्ति को 'स्वरूप' कह कर 
पुकारा जाता है । जिस प्रकार मां बच्चे की प्रात: से लेकर सांयकाल तक की वाल सुलभ 
चेष्टाओं को देखकर मुग्घ होती है और उसे सुख पहुँचाने वाले ही कार्य करती है; उसी 
प्रकार पुप्टिमार्ग में भगवान श्री कृष्ण के विभिन्न स्वरूपों की सेवा की जाती है । इस सेवा 
पद्धति में सात प्रकार के दर्शन होते हैं जिन्हें मंगला, ग्वाल, राजभोग, उत्थापन, भोग, भारती, 
और शयन कहकर पुकारा जाता है । 


नाथद्वारा का निर्माण संवत्‌ १७२८ में श्रीनाथ जी के नाथद्वारा आगमन के 
परचात्‌ हुआ | संवत्‌ १७१५ में जब औरंगजेब भारत का सम्राट वना तो उसने हिन्दुश्रों के 
मन्दिरों और सू्तियों पर प्रहार आरंभ कर दिये | मन्दिरों को तोड़ा जाने लगा और वहां 
स्थापित देव-प्रतिमाओं को खण्डित किया जाने लगा | संवत्‌ १७२६ के लगभग ये अत्याचार 
चरम सीमा पर पहुंच गये और उसने मथुराक्षेत्र के मन्दिरों पर अत्याचार ढाने शुरू कर 
दिये | ऐसी विपम परिस्थिति में वल्लभाचार्य के वंशज गोस्वामी दाऊजी महाराज भगवान 
श्रीनाथ के स्वरूप को लेकर जतीपुरा से रवाना हुए । वाद में विभिन्न स्थानों पर घूमते हुए 
नाथद्वारा से ढाई किलोमीटर दूर सिंहाड़ गांव में श्राकर रुके | मेवाड़ क्षेत्र के तत्कालीन 
शासक महाराणा राजसिह थे जिन्होंने उन्हें शरण दी । ४ ' ' 


यहां यह उल्लेखनीय है कि श्रीनाथजी क्री यह प्रतिमा - आचाय वलल्‍लभ को 
विक्रम संवत्‌ १५३४ की वैसाख कृष्णा ऐकादशी के ' दिन गिरिराज परवंत्र प्ले प्राप्त हुईं । 
उन्होंने वहां संवत्‌ १५६४ में एक पक्का मंदिर वृनवृ[कूर इस स्वरूप की प्रतिष्ठा की थी । 


नाथद्वारा भश्ररावली की उपत्यकाशओों से घिरा हुआ एके युरफ्प्र करता है । सन्‌ 
६६१ ई० की जनगणना के अनुसार इसकी आवादी २४५ हजार है | | मुंदिर की वर्तमान 
व्यवस्था राज्य सरकार द्वारा गठित नाथद्वारा- मंदिर मंडल के श्रन्तर्गत है जिसके श्रध्यक्ष 
वर्तमान तिलकायत, श्री वल्लभाचारये के वंशज गोस्वामी श्री गोविन्दलाल महाराज, हैं। 
तिलकायद शब्द का प्रयोग प्रथम पीठ होने के कारण परम्परागत ढंग से होता है । किर 
मंदिर की परम्परागत व्यवस्थाओं में भ्रव हूटन भ्रा गयी है । 


नाथद्वारा श्रीनाथजी का' मंदिर एक विशाल मंदिर है। यहां जन्माष्टमी, फूल- 
डोल और दीपावली पर अन्नकूटोत्सव प्रमुख रूप से मनाये जाते हैं । इन अवसरों पर हजारों 
की संख्या में यहां तीथंयात्री आते हैं । इतना ही नहीं नाथद्वारा में इसी सम्प्रदाय से सम्बद्ध 
विद्वुललाथ जी, नवनीत प्रियाजी, कल्याणरायजी, वनमालीलालजी, गोपाललालजी 
मदनमोहनजी एवं यमुना निकुज जैसे श्रन्य मंदिर भी हैं । 


नाथद्वारा चित्रकारी और मीनाकारी के लिए जगत विख्यात है। यहां चांदी पर 
मीना का काम वहुतायत से होता है, जो कुटीर उद्योग के रूप में पुष्पित और पल्‍लवबित हो 
रहा है| नाथद्वारा की चित्रकारी नाथद्वारा स्कूल आफ श्रार्ट्स के रूप में जानी जाती है 
जिसकी अपनी अ्रलग दौली है । यहां पर चित्रकारों का एक अलग ही मोहल्ला वसा हुआ है। 
इतना ही नहीं यहां पर लकड़ी के खिलौने और छपाई का काम भी कलात्मक ढंग से होता 
है | श्रीनाथ जी के मन्दिर में निभित व्यजंन जो प्रसाद के नाम से जाना जाता है, अपने 
विशिष्ट स्वाद के कारण यात्री को जीवन पर्यन्त याद रहता है 


यहां पर लाल बाग, गरोश ठेकरी, कछंवाई रामचोला जैसे दर्शनीय व रमणीय 
स्थान भी हैं। पावस ऋतु में यहां की छटठा मन को आनायास ही मोह लेती हैं। 


१२४। राजस्थान के लोकतीर्य 


श्राब्‌ पर्वत 


० श्री महेश व्यास 





ब्यप्ररत मे जितने भी लोकतीर्थ हैं वे या तो किसी नदी तालाब के किनारे होंगे 
या किसी पर्वत की चोटी पर । इसके पीछे वातावरण की पवित्रता का उद्देश्य रहा होगा 
ऐसा लगता है | आबू पर्वत भी ऐसा ही स्थल है जहां कई घर्म॑ एक साथ विकसित हुए । 
पुराण, उपनिषद, महाभारत और जैन म्रंथों में तो आबू को सर्वोत्तिम पुण्यालाभा घराधाम 
कहा गया है। पद्मपुराण में उल्लेख मिलता है--हिमालय पर्वत के पुत्र अबु दाचल श्रर्थात 
आावू पर चला जाए, जहां पहले पाताल में जाने के लिए एक सुरंग थी तथा जहां महषि 
वशिष्ठ का लोकविख्यात आश्रम है । वहां यदि मनुष्य एक रात भी निवास कर लेता है तो 
उसे हजार गोदान करने का पुण्य होता है । 


श्राबूं पर्वत लगभग २२ किलोमीटर लम्बा और लगभग ६ किलोमीटर चौड़ा 
है । प्रकृति की अनुपम छटा से पूर्ण इस क्षेत्र के लिए इतिहासज्ञ श्र॒लक्‍्जेंडर किनलॉक 
ने लिखा था--इस पर्वत क्षेत्र में केवल भाड़ियां हैं। मुनियों के देवालय में प्रतिष्ठित 
इयामवर्णा मूर्ति हैं। इन्हीं मुनिवरों ने श्रवलेश्वर (अचलगढ़) के अश्निकु< में से क्षत्रियों 
को उत्पन्न किया था। यहां वशिष्ठ देवालय में दिन में तीन वार पूजा होती है। यहीं 
पर आधू के वीर दनुजन्नासक धारावर्ष परमार की पीतल से वती मूर्ति है। यहाँ के सबसे 
चमत्कारी शिखर पर अचलगढ़ दुर्ग बना है । 


आवबू समुद्रतल से लगभग वारहसौ उन्नीस मीटर की ऊंचाई पर है जिसकी 
सबसे ऊंची चोटी का नाम गुरुशिखर है। भूगर्भशास्त्री कहते हैं यहां पहले समुद्र था जो 
कालान्‍्तर में हरी-भरी भूमि में वदला तथा ईसा से पच्चीस हजार वर्ष पहले पर्वतरूप में 
परिणत हुआ । परम्परा के अ्रनुसार यह मह॒षि वशिष्ठ का निवास स्थान है, जो बुद्धिवाद 
के प्रतीक हैं । 


मु भाव 


यहां भ्रश्तिकुण्ड की परम्परा यज्ञों द्वारा अनायों को शुद्धकर आर्य बनाने की 
प्रणाली से चली । गुरुशिखर का उल्लेख मेगस्थनीज ने भी ईसा के तीन सौ वर्ष पूर्व किया है । 
महाभारत में भी कहा गया है कि पृथ्वी में छेद इसी स्थान पर किया गया था । 


प्रारम्भ में यहां शवमत का प्रभाव था पर १०३२ईसवीं के वाद जैन मत का प्रभाव 
प्रारम्भ हुआ | परमार, चालुक्य, सोलंकी एवं वाबेला शासकों --के भ्रधीन आवू को रहना 
पड़ा था । २२ जुन १८२२ ईसूवी को कर्नेल जेम्सटॉड ने इसे क्षेत्र की खोज की | यह 
पहला अ ग्रेज था जो आवू का पहला परिचय दे पाया । भारत के स्वतन्त्र होने के बाद 
आ्रावू सबसे पहले वम्बई सरकार के आधीन रहा, किन्तु राजस्थान की .जनता के ऐतिहासिक 
आंदोलन के वाद १ सितम्बर १६५६ को राजस्थान में मिला दिया गया. 


आवू, मंदिरों का गृह श्रौर कला का केच्ध है। पश्चिमी , रेलवे की अहमदाबाद- 
दिल्‍ली रेल लाइन पर आयदू रोड़ स्टेशन से यह पर्वतीय स्थल लगभग उनतीस किलोमीटर 
क्री घुमावदार चढ़ाई पर है । 


मुख्य पर्वेत पर अवु द देवी का मंदिर है जो पहाड़ की एक गुफा में बना है । 
यह कभी आये बुद्धिवादियों का विचार स्थल रहा वताते हैं | श्राव्‌ शहर से ८ किलोमीटर दूर 
प्रसिद्ध अचलगढ़ है जहाँ भ्रचलेश्वर अर्थात शिव मंदिर, मंदाकिनी कुंड, कपूर सागर झ्रादि 
हैँ । कहते हैं यहीं एक वार राणा कुम्मा ने शरण ली थी । अचलगढ़ में जैन मन्दिर है 
जिनमें शांतिनाथ, नेमिनाथ और चौमुखजी के मन्दिर प्रमुख हैं । यहीं पास में भरत हरि 
गुफा- व ओरियां का शव मन्दिर है। जहां १४ वीं शताब्दी में रामानन्दजी ने भक्ति- 
आंदोलन का प्रारम्भ किया था। आवू शहर से ही ५ किलोमीटर दूर वशिप्ठाश्रम है जहां 
एक गोमुख से कुड में जल गरिरता है । यह मंदिर चन्द्रावती के चौहान राजा कान्‍्हड़देव की 
देखरेख में बना था | यहीं पर है राजपूतों- का उत्पति स्थल श्रग्निकुंड। वशिषप्ठ आश्रम 
के पास ही व्यासतीर्थ, नागती्थ और गौतम आश्रम है। यहीं तागकुड से उत्तगमुनि तक्षक 
का पीछा करते हुए पाताल तक गये थे | तव से अब तक यहां प्रतिवर्ष नाग्रपंचमी को मेला 
भरता है । | 


यहीं है विश्वप्रसिद्ध दिलवाड़ों का जैन मंदिर समूह । यह पांच मन्दिर 
संगमरमर के बने हैं । विमलशाह द्वारा मिमित आदिताथ का जैन मन्दिर 
है जिसे सन्‌ १०३१ में मन्दिरों की भुवनेश्वर प्रणाली पर बनाया गया 
था । इस मन्दिर में आकर्षक कलाकृतियां एवं आदिनाथजी की मोतीनयना अ्रभिराम मूर्ति 
ही वेजोड दर्शन की प्रतीक है । मंदिर के ठीक सामने अंश्वारूढ़ विलमशाह की मूर्ति है । 
. समूह का दूसरा वैभवपूर्ण मंदिर वस्तुपाल व तेजपाल का है जिसे नेमीनाथजी (२२ वें 
तीर्थंकर) या. लुणवसहि का मंदिर भी कहा जाता है । इसकी रचना भोमनदेव शिल्पी ने 
की थी । इसके अतिरिक्त यहां देराणी-जेठाणी मंदिर भी आकर्षण का स्थल है। कल 
जेम्स टॉड के अनुसार-भारत में इन मंदिरों की सुन्दरता का . मुकाबला केवल ताजमहल 
ही कर सकता है। 


१२६। राजस्थान के लोकतीय॑ 


इस पर्वत प्रदेश पर यज्ञेशवर हैं। तीन मढ़ियां जिन्हें कुआरी कन्या का 
मन्दिर भी कहते हैं । यहीं कनखल (महावीर स्वामी का मन्दिर), भगवान दत्तात्रेय का 
स्थान, कृष्णतीथ और रामगुफा भी हैं। इन सबके अतिरिक्त यहाँ का मुख्य पर्यटन स्थल है 
नक्‍कीभील जहां नित्य शाम को यात्रियों का मेला सा जुड़ता है। 


लोकसाहित्य एवं लोकआख्यानों में आवबू तीर्थ की महिमा नानाविध वखानी गई 
है । गीतों में इसे सुरम्य प्रकृति की रंगशाला के रूप में चितेरा गया है। राजस्थान का 
एक प्रसिद्ध लोकगीत 'मोर बोले रे मलजी आवूरा पहाडां में' इस बात का साक्षी है | यहां के 
दोहों में भ्रावू की छटा गाते ही बनती है, 
हृक-हुके केतकी, भिरणे-भमिरणें जाय । 
अरबुद की छवि देखतां, और न सालैदाय ॥ 
इस प्रकार पव॑तराज आबू पुरातत्व, घर्म एवं दर्शन का ऐसा प्रकृति स्थल है 
जहां शिव, पार्वती, आदिनाथ, नेसिनाथ, गौतम और वश्षििष्ठ सव की पावनता एकसाथ 
मुखरित है । राजस्थान का यह लोकतीर्थ वर्णाव की सीमा से परे का विषय है। यहां किसी 
एक दिन यात्री न आकर वर्ष भर आते रहते हैं। गुजरात और राजस्थान का सैलानी केन्द्र 
पवेंतराज आधू परम्परा का अद्वितीय प्रसग तथा लोकजीवन का अनुपम तीर्थंधाम है । 


| 
- पति 





न्यगर के कोलाहल से दूर पहाड़ियों के अचल में स्थित, प्रकृति के श्राकर्षक 
परिवेश से सुसज्जित जयपुर नगर के पूर्व में मैदानी धरातल से लगभग ३५० फीट ऊपर 
'तथा मुख्य नगर से लगभग साढ़े चार किलोमीटर की दूरी पर एक रमणीक तीर्थ स्थान है, 
जो 'गलताजी' कहलाता है । जयपुर नगर से गलताजी का सामान्य मार्ग सूरजपोल होकर 
जाता है । यूरजपोल अथवा गलता दरवाजा से बाहर निकलने पर लगभग डेढ किलोमीटर 
चलने के बाद पर्वत की वड़ी-बड़ी श्रेणियां हैं जो गलता जी की पहाड़ियां कहलाती हैं । 
इन्हीं पव॑त श्रेणियों के पास एक ओ्रोर द्वार बना हुआ है । जयपुर नगर से इस द्वार तक 
पक्की सड़क वनी हुई है। सड़क के अन्तिम छोर से ही पव॑तों के बीच एक घाटी श्ारम्भ 
होती है जो गलताजी की घाटी कहलाती है। यही घाटी सर्पाकार चलती हुई गलता- 
कुण्ड तक चली गई है । 


यह पुण्य स्थली गालब ऋषि की तपोभूमि होने के कारण गालवाश्रम के नाम 
से भी प्रसिद्ध है जिसका अ्रपश्र श लोक नाम गलता हो गया । गालब ऋषि ने १५ शताब्दी 
पूर्व इस सुरम्य-शान्तस्थली को तपस्या के अनुकूल पाकर अपनी तपोभूमि बनाया था । 


गलताजी चारों ओर से ऊची-ऊची पवेतमालाओों से घिरा हुआ अत्यन्त 
रमणीय स्थान है | इसमें प्रसिद्ध आठ कुण्ड हैं जिनके नाम हैं--यज्ञ कुण्ड, करम कुण्ड, 
चौकोर कुण्ड, मर्दाना कुण्ड, जनाना कुण्ड, बावरी कुण्ड, केले का कुण्ड और लाल कुण्ड । 
इन सब में बड़ा और प्रधान कुण्ड मर्दाना कुण्ड है । गलता जी के इस बड़े कुण्ड में संगमर- 
मर का एक गौमुख भरना निरन्तर गिरता रहता है | गौमुख से पड़ने वाली इस जल-धार 
के उद्गम स्रोत का पता आज तक भी नहीं चल पाया है। श्रतीत काल से यह 
जल-घार अ्रहनिश निर्वाघध रूप में गौ मुख से कुण्ड में गिरती चली था रही है। यह 


जल-घार गंगाधार मानी जाती है । ऐसी लोकोक्ति है कि गालव मुनि की तपस्या से प्रसन्न 
हो कर गंगा यहां प्रकट हो गई जो आज भी नियमित प्रवाह में हैं । 


बहुत पहले की बात है जव एक बार जयपुर के महाराजा शिकार खेलते हुए 
पवेत्ांचल में स्थित ऋषि के आश्रम की ओर थ्रा निकले | इस आश्रम के समीप साधु- 
महात्मा सिंह का रूप घर कर पवेतों पर विचरण करते थे | राजा मे एक सिंह पर गोली 
चलाई जो सिंह के पिछले पांव में लगी और यहां रक्त की धार ह वनिकली । उसी समय 
यह सिंह अपना रूप छोड़ कर एक महात्मा के वास्तविक रूप में प्रगट हुआ और राजा 
से कहा--राजन्‌ ! आपने इस आश्रम की शोर शिकार खेलने की हिम्मत कैसे की ? 
इसके फजस्वरूप आपको कुष्ठ रोग हो ।॥ यह शाप दे कर वह महात्मा गरायव हो गये | 
कहते हैं कि वही गालव ऋषि थे । राजा अपने महलों में लौट गया किन्तु उसी दिन से 
वह कुष्ठ रोग से ग्रसित हो अधिकाधिक पीड़ित रहने लगा। सभी उपचार करवाने पर 
भी राजा को रोग से छुटकारा त मिला। दुःखित हो कर राजा अपने कुछ साथियों 
के साथ महात्मा की तलाश में उसी आश्रम की झोर चला अत्यन्त प्रयत्न के बाद महात्मा 
एक पवेत की गुफा में समाधिस्थ मिले । समाधि के वाद राजा ने प्रार्थना की--है प्रभो ! 
मैं अनजान में अज्ञानता वश इधर आखेट खेलने चला आया था। मेरा अपराध क्षमा 
कीजिये और कृपया इस रोग से मुक्ति का कोई उपाय बताइये ।” दयावान महात्मा ने राजा 
से कहा--'राजन ! इस स्थान पर एक पक्का आश्चम और इसमें एक विशाल कुण्ड बनवा 
दीजिये मैं उस कुण्ड में गंगा की एक जल-धारा ला दूगा । वह जल-घारा जब तक संसार 
रहेगा, तब तक कभी बन्द न होगी । उसी गंग-घार में स्नान करने से तेरा कुष्ठ रोग जाता 
रहेगा और जो कोई उसमें श्रद्धापृवंक स्तान करेगा या जल का आचमन करेगा बह पापों 
से मुक्त हो कर मोक्ष को प्राप्त होगा ।! राजा ने ऐसा ही अनुसरण किया और उसका 
कुष्ठ रोग जाता रहा । 


गलताजी के जनाने कुण्ड के दक्षिण की ओर एक छोटी पहाड़ी पर महात्मा 
पियाहारी की गुफा है । गुफा के द्वार पर महात्माजी का एक चित्र कांच में जड़ा हुआ है । 
यह ग्रुफा कोसों दूर तक चली गई है । कहते हैं, इस ग्रुफा का पता 'लगाने:के. लिये एक 
बार कुछ साधु इसमें घुस गये थे । उनका बाद में कुछ भी पता न लगा। तव से इस गुफा 
का द्वार राज्य की ओर से स्देव के लिये बन्द कर दिया गया। महात्मा पियाहारी जी 
के चित्र के सामने पूर्व जयपुर राज्य की ओर से अ्रखण्ड घूनी लगी रहती थी जो कभी 
नहीं वुझती थी। पिंयाहारी जी एक बड़े तपस्वी और पहुँचे हुए महात्मा हुए हैं । कहते 
हैं कि इनकी तपस्या के बल से सिह और गाय एक घाट पर पानी पीते थे और इनकी 
आंख का इशारा पाते ही बड़े-बड़े हिसक जन्तु भी इनके पांवों पर लोटने लगते थे। ये 
परम योगी महात्मा संत कवि नाभा जी के शिष्य थे । जयपुर के भूतपूर्व महाराजा ईश्वरी 
सिंह जी इनके पूर्ण भक्त थे और उन्होंने इनसे कई योग-सिद्धि की बातें सीखी थीं। महात्मा 
पियाहारीजी वहुवा सिंह वेश में घूमते सुने गये हैं । 


राजस्थान के लोकतीर्य ।१२६ 


गलता तीर्थ तपस्वी महात्माओं के लिए स्व से प्रसिद्ध रहा है। किवंदन्तियों 
के अनुसार यहां कई बार पर्व॑तों की लुप्त गुफाओं में साधु-महात्मा तपस्या करते हुए पाये 
गये हैं | कहा जाता है कि सन्‌ १६१७ ई० में जब गलता के मर्दाना कुण्ड की छंटाई और 
खुदाई हुई थी, तव उस समय कुण्ड के अन्दर एक तिवारा निकला था, जिसमें सात साधु 
तपस्या करते हुए दिखाई दिये थे किन्तु क्षण भर में वे विलीन हो गये । 


गलता की प्रमुख पहाड़ी पर, जयपुर नगर के ठीक सामने पूर्व दिशा की और 
सूर्य भगवान का एक प्रसिद्ध मन्दिर है ) यहां से जयपुर नगर का दृश्य अत्यन्त ही मनोहारी 
दीख पड़ता है । मन्दिर में सूर्य भगवान की स्वर प्रतिमां है। प्रति वर्ष माघ शुक्ला सप्तमी 
(सूर्य सप्तमी) के दिन यहीं से सूर्य भगवान का रथ निकलता है| उस दिन यहां विशाल 
मेला लगता है । सूर्य की स्वरणंमृर्ति एक विज्ञाल चांदी के रथ में विराजमान कर उसकी 
शोभा यात्रा निकाली जाती है। गलता जी के सूर्य मन्दिर से लेकर नगर में' त्रिपोलिया 
द्वार तक बड़ा भारी भेला रहता है । रथ पुनः: घूम कर अपने मन्दिर में चला जाता है । 
सूर्य मन्दिर की स्थिति ऐसी उत्तम है कि मुख्य जयपुर के निवासी जब प्रभात की वेला में 
उठ कर सूर्य की श्रोर दृष्टि डालते हैं तो ऐसा प्रतीत होता है कि मानों सूर्य ठीक उसी 
सूर्य मन्दिर में से निकल रहा हो | सूर्य मन्दिर के अतिरिक्त गलता तीर्थ स्थित अन्य मन्दिरों 
में एक प्रमुख मन्दिर महादेव जी का भी है। 


गलता तीर्थ पर सूर्य सप्तमी, राम नवमी, निर्जला एकादशी, तथा जल ज्ुलनी 

एकादशी के दिन वड़ेभारी मेले लगते है व यहां सहस्त्रों यात्री आते हैं। चन्द्र ग्रहण, 

सूर्य ग्रहरा और पर्व स्तानार्थ बड़ी भीड़ रहती है| चतुर्मास में तो यहां की छटा निराली 

ही होती है। श्रावण शुक्ला प्रतिपदा से पूर्णिमा तक यहां वरावर मेला लगा रहता है। 

सैकड़ों नर-नारी प्रति दिन यहां झ्राते हैं और “गोठ' या दावतें किया करते हैं। श्रावण में 
यहां वन-सोमवारों का भेला देखने योग्य होता है । 


सुबह होते-होते ही श्रद्धालु भक्तों की भीड़ 'नरबदे हर' 'हर-हर गंगे' का उच्चार 
करते हुए कुण्ड के पवित्र जल में स्थान करने लगते हैं। कुछ लोग कुण्ड के उस शीतल एएं 
स्फटिक जल में तैरते हुए गौमुख से प्रवाहित जल-धार के नीचे खड़े हो कर भरने का 
आनन्द लेते हैं और 'हर हर महादेव” का उच्चार करते जाते हैं । 


नीले क्षितिज के पार खिलती सूर्य की किरणें गलताजी की सारी छटठा को 
सतरंगी वना देती हैं । वृक्षों की हरीतिमा में त्ोते.और वहुरंगी चिड़ियां घाटी में बहती 
हवाओं में सरगम भर देती हैं । निःसन्देह, गलता जी का प्राकृतिक सौन्दर्य अनुपम ही है जो 
दशेकों व यात्रियों के लिये जीवन भर की स्थाई स्मृति वन जाता है। 


प्रति दिन गलता तीर्थ में यात्री ही रहते हैं। यहां पर म्रुख्यतः वंगाली और' 
गुजराती तीर्थयात्री बहुतायत से आते हैं | जो यात्री जयपुर जाकर गलता जी नहीं जाता, 
उसकी जयपुर यात्रा अधुरी समझी जाती है। हर 7) 0 


१३० राजस्थान क्के लोकतोीर्थ 


लोहागल 


* श्री हनुमतृप्रसाद मिश्रा 





“हे शौनक जी ! श्री लोहागंल की गंगा और बदरिकाश्रम की गंगा में मुझे 
कोई भेद प्रतीत नहीं होता, यह सर्वंथा सत्य वचन हैं |” यह जिस तीथ्थराज की स्तुति है 
वह राजस्थान प्रान्त का प्रसिद्ध तीर्थ लोहार्गल भारत भूमि के अनेक तीर्थों में श्रपना 
प्रमुख स्थान रखता है । उक्त तीर्थ स्थान पर अनेक ऋषि-महषियों ने समय-समय पर 
कठिन तपइचर्या कर अपने लोकोत्तर प्रभाव का परिचय दिया है। वस्तुत: यह एक तपो- 
भूमि है। लोहागीन शब्द की व्युत्पत्ति करते हुये महथि व्यास कहते हैं---'लोहस्य श्रगेले 
वस्यात्‌ पापानां सन्निरोधकम्‌, यत्ततुलोहाग्गल नाम ती्ंगुह्मतम॑ भुवि ४” अर्थात्‌, लोह- 
अर्गला की भांति जो मानव-मानस में पाप पुज का प्रवेश न होने दे वही लोहार्गल है । 
इस लोहार्गल का मुख्य तीर्थ स्थान अबु दाचल की उच्च पव॑त श्रेणियों से समावेष्टित होने 
के कारण अन्यान्य ग्रथों में जो गुह्मतम तीर्थ विश्लेषण पाया जाता है वह सार्थक है। धमें- 
शास्त्र के प्राचीन ग्रन्थ हेमाद्वि में चतुर्देश ग्ुह्मविलसिते भारते! कह कर इसकी गणना 
गुप्त तीर्थो में की है । इस तीर्थ का धामिक महत्त्व जिस प्रकार अ्रधिक है उसी प्रकार 
प्राकृतिक सौन्दर्य भी कुछ कम नहीं । यह क्षेत्र सजल सघन वनों से सुशोभित है । पार्वतीय 
'उपत्यकाओं की 'रमणीयता सचमुच चित्ताकषंक है। ऊंची-ऊंची पर्वत श्रेणियां हरीतिमा 
से अच्छादित होने के कारण दर्शकों को वरबस मुग्ध किये बिना नहीं रहतीं | लोहागंल तीर्थ 
का वर्णंव जिन-जिन धर्म ग्रन्थों में मिलता है उनमें स्कन्दयुराण तथा वाराहपुराण का 
नाम विशेषतया उल्लेनीय है । स्कन्दपुराण के रेवा खंड में महपि परशुरामकृत विप्ण॒- 
यज्ञ प्रकरण में स्पष्टतया लोहार्गल की ओर संकेत 


महपि परशुराम ने निखिलक्षात्र संहारजन्य पाप का प्रायश्चित्त करने के लिए 
इसी क्षेत्र में वैष्णव यज्ञ किया। इस यज्ञ में आमन्त्रित इन्द्रादि देवता भी यहां की 
रमणीयता देख कर यज्ञ समाप्ति के वाद चिरकाल तक यहीं तप करते रहे 


वाराहपुराण में भी लोहार्गल का उल्लेख मिलता है--+ 


सिद्धवट के समीप म्लेच्छों की वस्ती के बीच में लोहांगेंल नाम का मेरा 
निवास स्थान है जो अबुदाचल के शिखरों से परित्त संमाच्छांदितं है। इसमें पन्द्रह 
अवान्तर तीर्थ और हैं । इसका विस्तार बीस कोश में है । यहों उंत्तरं दिल्ली में मेरा निवास 
है । ब्रह्मा, स्कन्‍्द, रुद्र, अश्विनीकुमार, इन्द्र, मरुदूगण, ' आदित्य, चन्द्रमा; वृहस्पत्ति, आदि 
समस्त देवताओं का यहां निवास है। मैं इस क्षेत्र की:सुदर्शन चंक्र द्वारां सर्वर्दा रक्षा करता 
हूं । मेरे इस नित्य निवास पर जव-जब दानव आक्रमण करते हैं तंवं-तव ही वैप्णावी माया 
के प्रभाव से मैं उनको ज्ञीघत्र परास्त करता हूं। लोंहे की अंगला की भांति पेव॑त श्रेणी 
इस तीर्थ को रोके हुंये है श्रतः इसका नाम लोहार्गेल' है । एक धारा यहाँ पर लाल रंग 
के जल की गिरती है उसके निकट जो सात दिन निवास कर प्रांत: सायं समान करता है 
बह साधक ब्रह्मलोक को अनायास प्राप्त कर लेता है. 


यह तीर्थ सीकर से उदयपुर-नीमकाथाना जाने,वाली सड़क प्र रघुनाथगढ़ 
से ७-८ किलोमीटर दूर है । नवलगढ़ से उदयपुर जाने वाली बसों के मार्ग में मो आता 
है | भाद्र मास की अ्रमावस्या को इस स्थान पर बड़ा मेला लगता है| इसी समय श्रद्धालु 
लोग इस पव्वत की परिक्रमा करते हैं । परिक्रमण में आने वाले कई विशिष्ठ स्थल हैं । 


सूर्य कुण्ड' इस तीथथे' का प्रमुख जलाशय है | इसका पुराणों में ब्रह्म.-हद या 
ब्रहांसंरोवर नीम आया है। य्रुधिष्ठिरं आदि पोंडंव जब अपनी गोत्र-हरत्या के पींप को 
प्रॉयेश्चित्त करने के लिये तीर्थाटन कर रहे थे तो ऋषियों ने कहा था कि जिस ज॑ल में 
डुधोनें से भीम॑ की गंदा गल जाये वहीं स्नान-दान कंरंने से तुम्हारी गोत्र-हंत्या का पाप 
हूरे होगां | यही वंह तीथे है जंहां भीम॑ की वर्जूमयी गदां गल॑ कर पानी ही गई थी । ८ 


वाराह कुण्ड” दूसरा महत्त्वपूर्ण स्थान है जिसका.वबाराह पुराण में लालरंग की 

धारा के रूप में उल्लेख मिलता है। 'ज्ञानवापी” के स्थान प्र.वह पुरातन बट वृक्ष. था जिसका 
उल्लेख वायु पुराण में है। किसी समय ब्रह्मसर यहां तक था.। चितनदास की बावड़ी' 
महात्मा चेतनदास की श्रक्षय कीति का स्मारक है तथा किरोड़ी ककोटिक तीथे है जहां 
गम जल का करना है। शाकम्भरी' प्रसिद्ध सिद्धपीठ है। तथा इसके पास ही शंकर की 
आराधना का श्रेष्ठ स्थल 'रावशेब्वर' है। “नाग्रकुण्ड' . इस तीर्थ का सर्वोच्च जल 5पात है 
जो अत्यन्त दर्शनीय स्थान है। यहां सर्पो का बाहुलय, है । सर्प विष को भाड़ने वाले भी 
इंस स्थान के आस-पास. वहुत हैं | ट्पकेश्वर वर प्ररम रमणीय है। एक पवृ॑त गुहा की छत 
में से बूंद बूंद पानी शिव लिग पर गिरता है और वहीं एक कुण्ड में जमा होता है जिसमें 
यात्री लोग स्नान करते हैं । 'शोभावती' इस पवृ॑त की दक्षिणी ढाल में बहने वाली पवित्र 
नदी है जो डीडवाणा तक जाती है | रघुनाथगढ़ से श्राग्रे जहा प्रदक्षिणा समाप्त होती 
है वंहां 'खेरकुण्ड तीर्थ है। भगवान आदिवाराह-के खुराघात से इसकी उत्पत्ति बताई गई 
है । इस प्रकार लोहार्गल एक अत्यन्त महत्वपूर्ण लोक तीथ्थ है [3 [] 


१३२ राजस्थान के लोकतोये 


बेणेश्वर 


० डॉ० महेन्द्र भानावतः 





न्यगर्थी वेशासरियो मेलो, नाथी धीरी रीजे ए 
ताथी खूणावाली कोटी , 
नाथी मांणा गऊँड़ा काड़ो ,,. » 
नाथी काड़ी ने करीने. »,. » 
नाथी हलियां रा हूपेड़ा ,,. & 
नाथी मेले आपी जाहां » हे 
नाथी चुड़ली जोवन जाइहे ,,.. 
नाथी भर जोबन में ई है. ,, ण 


गीत गाते हुये ये टोले आदिवासी महिलाओं के हैं । इनके पांचों ने रात-रात भर 
लम्घी सड़क नापी है। डूगरपुर, वांसवाड़ा, प्रतापगढ़ और उदयपुर के सूदूर गांवों, वस्तियों 
झौर टेकरियों से रुनक-भुनक स्वर-ताल के ठेकों में इन्होंने संगीत की स्वर लहरियों से 
सारे मार्ग को सुवासित किया है। वेणेश्वर बावा से दूजा और कोई वावा नहीं । वेरेण्वर 
मेले से दूजा भर कोई मेला नहीं । एक नहीं सकड़ों फकुड के कुंड वरसाती वेरियों की 
तरह उमड़ते घुंमड़ते यहां एकत्र हो रहे हैं। भील, मीणे ही वंयों और भी कई आदिवासी 
जातियां हैं--ड्रेगेर, -ननोमा, हूंडियारं, खरांड़ी, - बुर्क, वरगोड़, भसार, भंगोरा, तांबोड़, 
डामोर, कलासुंझआ, केटारा, दायमा श्रादि आदि कितने ही नाम हैं। मेले की हूंस में ये नाम 
फूले. नहीं समा रहे हैं । 


. लोकतीर्थ वेरेश्वर सोम जाखम और माही नदियों का संगम-स्थल है । डू गरपुर 
ओऔर बांसवाड़ा की सीमाओं पर अझरावली पर्वंतमाला के मध्य अवस्थित इस तीर्थ के महात्म्य . . 


जा 
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का साक्षी स्कंद पुराण है | माही मध्यप्रदेश से आती हुई राजस्थान में मोरन, ऐराव, मादर, 
चाप और श्रनास को मिलाती हुई--श्रात्मसात करती हुई, सोम पर संगम वनाती है। वागड़ 
की यह गंगा--माही मध्यप्रदेश की ही नहीं राजस्थान की भी बड़ी नदी है | संगम से तात्पये 
है वेरोश्वर अर्थात तीनों के कटाव का सुन्दर सुथरा द्वीप । प्राकृतिक सौन्दर्य से परिपूरित 
वेणवृक्षों की कूरमुटी में शांत स्तिग्ब दूर-दूर तक हराभरा भला किसके मन को नहीं 
भायेगा ? माघपूर्णिमा (शिवरात्रि) पर लगने वाला यहां का मेला आदिवासियों का सबसे 

डरा मेला, जाखम, सोम और माही के साथ-साथ आदिवासी संस्कृतियों, रंगीनियों 
रासक़ीड़ाओं और नृत्यगीतों की बहारों का संगम | | 


वेरोइ्वर का मेला डू गरपुर जिले की अ्रसपुर तहसील के नवातपुरा नामक 

स्थान पर जुड़ता है । उदयपुर-वांसवाड़ा-डू गरपुर बस मार्ग पर स्थित सावला गांव से कोई 

किलोमीटर दूर यह लोकस्थल है जो उदयपुर से १९३ - किलोमीटर, वांसवाड़ा से ५३ 
किलोमीटर तथा टू गरपुर से ४५ किलोमीटर पड़ता है। 


बागड़ प्रदेश (सोम तथा जाखम नदी के मध्य) में कटारा क्षेत्र का यह शिव 
मंदिर लिगाकार में प्रतिप्ठित है । वेशेश्वर नाम भगवान शिव के लिंग से उत्पन्न है जो 
सोम और माही नदी के डेल्टा पर आराधित है । २० से. मी. का यह लिंग कहते हैं स्वयं 
उद्भूत हुआ जो स्वयम्भू लिंग कहलाया | यह लिंग भी पांच स्थानों पर खंडित है। इसके 
लिए एक कथा प्रचलित है । 


कहते है कटारा के पास ही नवातपुरा नाम का पुराना गांव, यहां से प्रतिदिन 
एक गाय शिवमंदिर आती और शिवलिंग पर दुग्धाभिषक कर चली जाती | ग्वाला परेशान 
हो गया । एक दिन ग्वाला और गाय-धनी उसके पौछे-पीछे चले। गाय शिवमंदिर पहुंची । 
दुग्धाभिपेक करते हुए उसने अपने मालिक को देख लिया । फलतः वह वहां से भागी । भागते 
समय शिवलिंग उसके खुर के नीचे आगया इससे वह पांच स्थानों से खंडित हो गया । 


संवत्‌ १५१० का बनाठना यह मंदिर आज भी मध्यप्रदेश, राजस्थान और 
गुजरात की गर्वोक्ति बना हुआ हैं । इस मंदिर के पास ही त्रिविक्रमविष्णु, लक्ष्मीनारायरा 
और ब्रह्मा के तीन मंदिर और बने हुए हैं जो तीन संत्रदायों के अस्तित्व को रोशन करते हैं। 
भगवान (विष्णु का मंदिर संवतत १८५० में सत मावजी की पुत्रवधू ज़ानकुवरी मे बनवाया 
तथा ब्रह्माजी का मंदिर संवत १६८र में इस क्षेत्र के गौड़ ब्राह्मणों द्वारा' बनवाया 
गया था । * 


तीन नदियां, तीन देव, तीन प्रांत और तीन क्रिया कांडों. (स्नान, मु डन, और तप्पण) 
का यह तीर्थ वस्तुत: अपने असाधारण कलाकल्प का सुमेर, वना हुआ है । पास ही सावला गांव 
में संत मावजी का मानिनन्‍दा मठ । एकादशी को यहां के पीठाघीश अपने समस्त वेभव के साथ 
शाही ठाटवाट में यहां आते हैं। सारा मेला धामिक ताने वाने में चुनता-तनता हृष्टिगोचर 
होता है । मावजी की आयमवाणियों का पाठ और अनेकानेक भविष्यवारियां | अ्रगाघ 


हैः <हूं 


१३४। राजस्थान के लोकगीयय॑ 


श्रद्धा और गअदूट-विश्वास से सराबोर आदिवासी इसमें भाग लेना अपना धामिक- 
पावन कत्तं व्य समभते हैं । 


पंद्रह दिन के इस भरपूर मेले में भीड़ इतनी रहती है कि पांव रखने को जगह 
नहीं मिलती । एक हरड़ाटा आया कि एक स्वांस में पूरी सड़क पार हो गई। यहां अनेका- 
नेक व्यापारी सारी आवश्यकताओं की पूर्ति करते हैं। चड़स, हल, कुदाली, खुरपी से लेकर 
तीर, कमान, तलवार, भाले यहां मिलते हैं । पीतल, तांवे-मिट्टी के बर्तन, नकली गहुनों का 
असली सिरण॒गार, काजल, टीकी, बिन्दी, काच-कांगसी, फू दी-उमाल और गोदने वाली 
मशीनों के नाना गोदनें स्थल की छटा को बढ़ाते हैं। भील स्त्रियां पूरा का पूरा शरीर 
गोदाती हैं । 


वेरोइवर का यह मेला माघोशुक्ला एकादशी से माघशुक्ला पूर्णिमा तक भरता है। 
मठाधीश पूजा के साथ मेले का विधिवत प्रारम्भ करता है। यहां भील और अन्यजाति के 
लोग नदी जल में अपने पूर्वजों की-अस्थियां चढ़ाते हैं तथा पूजा आराबना करते हैं। माही 
नदी का यह द्षोत्र गुप्त-क्षेत्र श्र्थात पावन क्षेत्र कहलाता है । 


.. यहां मुख्य शिवमंदिर में दिन में दोबार पूजा की जाती है। चढावा सभी भक्त 
चढ़ा सकते हैं पर मूर्ति को पुजारी के अलावा कोई भी नहीं छू सकता । प्रातः की पूजा 
में गूगल और खोपरा तथा श्ञाम की आरती में मभूत का प्रयोग होता है। जबकि इसके 
ठीक पास विष्णु एवं ब्रह्माजी के मदिर में पांच बार की पूजा दी जाती है। 

बेरोश्वर का पुजारी सेवक जाति का होता है जो अपनी उत्पति ब्राह्मणों से 
मानते हैं । 


जिसमें पच्चीसों प्रकार की डिजाइनें, तीसों प्रकार के अंगलेख, सरकस थियेटर 
नटों और जादूगरों के करतब एक से एक कमाल शामिल है । और इन सबके परे एक भ्रौर 
डोलरों की लम्बी कतारों तथा चंग-डोलर और घोड़ा-डोलर में आदिवासी बनवासी सौंदर्य 
विकीर्ण हो उठता है । 


आजकल यह मेला असपुर पंचायत समिति की देखरेख में आयोजित होता है । 
इस मेले की मुख्य विशेषता है भील जाति की भव्य भांकियां जो भारतवर्ष के एक अन्य 
लोकजग्त को हम सबसे सहज ही जोड़ देती हैं । हरिवंशपुराण में लिखा है कि सांमल 
गाव में कल्कि, का अवतार होगा । ऐसी पावन स्थली का गौरव भला समय कंसे कम 
कर पायेगा ? 


बेणेश्वर का माहात्म्य धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष का ऐसा सोपान प्रस्तुत करता 
है जहां इस भव झौर परभव की झात्मिक जिजीविषपाए एकाकार हो शाश्वत सौख्य 
उंडेलती हैं। 


(]+4] 


बांणं गंगां 


० श्री कलाशचन्द्रे शर्मा 





ह्॒जस्थान के गुलाक्ी नगर , जयपुर से लगभग ८५ किलोमीटर, .दूर जयपुर- 
ग्रलवर दिल्‍ली मार्ग पर एक ऐतिहासिक स्थान है वैराठ!। और वैराठ से ११ किलो- 
मीटर की दूरी पर है वाणगंगा। निर्मल और पवित्र जल से कलकल करता हुआ एक 
चश्मा | चबमे के किनारे रिथत कई मन्दिरों और तालाबों ने इस स्थान की शौभा को और 
भी, वढ़ा दिया है| वाणगंगा नाम से हमारे देंश में और भी कई नदियाँ और चश्में विख्यात 
हैं किन्तु एक बहुत बड़े इलाके में इस प्रंकार का केवल एक ही चद्मा होनें. के का रखे 
बाणागंगा पर लोगों की अपार श्रद्धा और विश्वास होना स्वाभाविक ही हैं । ह 


, हर वर्ष वैशाख की पूरिमा को वारणागंगा पर वड़ी धुमंवाम से मेला लगता है । 
ग्रलवर, बहरोड़, को टपुतली, डीग, भरतपुर और जयपुर तक के श्रसंख्य यात्री यहां एकत्र 
होते हैं और रंग-विरंगे परिधानों में सज़े, नाचते-गांते वाणगंगा श्र पांडवों की स्तुति करते 
हैं । वाणगंगा की उत्पत्ति को अज्ु न से सम्बद्ध माना जाता है। आ्राज के दिन वाणगंगा में 
सस्‍्तान करने का बड़ा महत्व है । यहां हर व्यक्ति स्नान कर अपने को धन्य मानता है | 


कहा जाता , है.कि महाभारत में वशित विराट नग्रर' वैराठ ,: ही हैं । महपि 
वेद व्यास की आज्ञानुसार अपने वनवास का १३ वां वर्ष पांडवों ने राजा विद्या क्ले राज्य 
ही में बिताया था। मेले के स्थान से कुछ ही दूरी पर खेजड़ा वृक्ष है जिस पर कहा जाता 
है पांडवों ने अपने हथियार छिपा कर रखे थे । 


यह कहना कठिन है कि यहां मेले का आरम्भ कब और कंसे हुआ । यद्यपि मेले 
में यात्री मुख्यरूप से महाभारत के वीरों (पांडवों) को स्मरण कर श्रद्धा-सुमन अर्परा करने 


ही यहां आते हैं, किन्तु ठीक-ठीक यह नहीं कहा जा सकता कि यह मेला महाभारत काल 
से ही चला आ रहा है। फिर भी यह तो निश्चित ही है कि २०० वर्ष पूर्व जब से जयपुर के 
श्री नन्‍्दरामबरुशी ने इस स्थान पर राधाक्ृष्णुजी का मन्दिर बनवाया तब से हर वर्ष यह 
मेला बड़े हर्षोल्लास के साथ मनाया जाता है । 


मेले के दिन बाणगंगा की चहल-पहल देखते ही बनती है। तरह-तरह की दुकानों 
से बाजार सज जाता है। ग्रामीण जनता को अपनी आवश्यकता की लगभग हर वस्तु यहां 
उपलब्ध हो जाती है। नाच रंग का अ्रभाव यहां नहीं अनुभव होता । रंग-विरंगे बस्त्रों 
में सजे हुए मीणा जाति के स्त्री-पुरुषों से नाच-गाने में होड लेना हर एक के बस 
की बात नहीं है । यह लोग अधिकतर बाणगंगा और पांडवों की स्तुति में ही गीत गाते हैं। 


प्रतिदिन दो वार राघाक्ृष्णुजी को भोग लगाया जाता है। भोग में चावल 
रोटी, दाल आ्रोद्दि (कच्चा खाना) प्रदार्थ होते हैं। मेले और त्योहारों के अवसर पर प्री- 
लड़ंडू (पव॑कां छीन) बताकर : राधांकृंप्णुजी को अपित किया जाता है। भोग लगाने के 
दचात्‌ यही. वस्तुएं श्रद्धालु यात्रियों को 'प्रसाद! के रूप में वितरित करदी जाती हैं। अ्रन्य 
देवताओं को भोग जो और दालों के रूप में लगाया जाता है। कुंछ लोग श्रद्धानुसार धन 
भी अ्रंपरंग करते हैं। वाशगग्गां मंदिर के पुजारी रामानन्द सम्प्रदाय को मानने वाले ब्राह्मण 
हैं। यह लोग यात्रियों की सुर्विधां और आवश्यकताशों का भी पूरा ध्यान रखते हैं और 
उनकी भेरसक सहायंता। करते हैं । मेले की पूर्व संध्या से ही कीर्तन और भजनों से वाता- 
बरण गूजित हो जाता है । दूसरे दिन प्रातः भक्त लोग बड़ी श्रद्धा के साथ पवित्र वाण- 
गंगा में स्नान करते हैं और उसके पश्चात्‌ झासपास के अन्य दर्शनीय स्थल देखने जाते हैं । 


.राधाकृष्णजी के मंदिर की इमारत दुर्मेजिली बनी हुई है । म्दिर में राधाकृष्णु के 
अतिरिक्त गरुड़ और पांच पांण्डवों सहित द्रोपद्री की मूरति भी बनी हुई है । यहां कई शिव- 
लिंग भी स्थापित किये गये हैं जिनमें से. पंचमुखी महादेव श्रथवा एकादश रुद्र का अपना ही 
महत्व है । मन्दिर के पास ही नन्‍्द कुण्ड, वार कुण्ड और महादेवजी का मन्दिर तथा श्रन्य 

' दर्शनीय स्थल हैं | 
बाणगंगा का यह मेला लोगों की अपार श्रद्धा का द्योतक तो है ही साथ ही एक 
बहुत बड़े क्षेत्र के विशाल जन समूंह ' के लिए संगम का कार्य भी करता है । वर्ष भर 
के कठोर परिश्रम के पश्चात्‌ वाणगंगा की यात्रा देव-दर्शन, पवित्र स्तान और मनोरंजन 
भीले ग्रामीणों के जीवने में एक नयी चेतना और नये विश्वास को जन्म देता है। परम्परा 
झौर इतिहास के भ्नेक अभ्रनमोल झौर घूमिल पृष्ठों को छिपाए हुए यह मेला हमारे राष्ट्र 
और संस्कृति की सच्ची धरोहर है । 


! ह | न यि 
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ब्कोिलत कट बिक 
व्द्ाजकिनफक अ्क्‍ब्क्‍जताजन- प्न्‍ण है को खा रक 


श्री गढ़बोर 


» श्री मनीलाल सोनकर 





स्पेवाड़ का हर गांव कथा व गीत की अभिनव पृष्ठभूमि का साक्षी है । इतिहास 
के जीहर और मयदिपूर्ण युद्ध इस क्षेत्र के चप्पे-चप्पे पर खेले गये हैं । यही कारण है यहां 
भक्ति और साधना के नये नये अध्याय भी सदियों से निर्मित होते आये हैं। णैव और 
वेष्णव परम्पराओं को विचार भूमि होने के कारण यहां लोक-आस्था के कई स्वर एक साथ 
उभरे और स्थापित्त हुए । वैष्णव धर्म को इस क्षेत्र में समसामयिक प्रभावों के कारण सबसे 
अधिक अपनाया गया । मेवाड़ के प्रसिद्ध चार घामों' में एक और जहां एकलिंगजी में णैव 
परम्परा की जय-जयकार सुनायी देती- है वहां पड़ौसी घाटियों में नाथद्वारा (श्रीनाथजी) 
कांकरोली (द्वारकाथीशजी), श्रीगढ़बोर (चारभुजाजी), कांकरिया श्रीरूपनारायणजी, 
आदि में वैष्णव परम्परा की मनोहारी भीड़ देखते ही बनती है। मेवाड़ की ,भूमि में लोक- 
आस्था के इतने केन्द्र स्थापित हैं कि यह समग्र रूप से स्वयं एक पुण्यवाम बन गयी है । 


श्री गढ़वोर नाथद्वारा से लगभग ३८ किलोमीटर दूर है ।' यहां का निकटतम 
रेल का स्टेशन आमेट--चारभुजाजी है| ग्राम छोटा सा है किन्तु चारभुजाजी के विश्ञाल 
मंदिर एवं श्रीकृष्ण की चमत्कारपूर्ण भव्य प्रतिमा के कारण अत्यन्त प्रसिद्ध हो गया है । 
हरी-भरी पहाड़ियों के बीच सड़क से कुछ दूरी पर यह मंदिर एक ऊचे स्थान पर बना 

- हुआ है । 
चारभुजा के मंदिर की प्राचीनता के विपय में स्पष्ट तथ्य उपलब्ध नहीं हैं । 
इस कई हजार बर्ष पुराना माना जाता है, तथा लोक-प्रसिद्धि है कि चारभुजाजी की इस 


विशाल प्रतिमा की पूजा द्वापर युग में पाण्डव किया करते थे । अपने अन्तिम समय में 
पाण्डवों ने इसको जलमग्त करवा दिया था। कालात्तर में यही प्रतिमा गंग नामक एकः 
क्षनिय को प्राप्त हुयी । मंगदेव भक्तवत्सल, सत्यवादी और वीरोचित स्वभाव का व्यक्ति 
था। उसे स्वप्न में चारभुजाजी के दर्शन हुए। उसने खोजकर प्रतिमा को जल से बाहर 
निकाला तथा उनकी सेवा-पूजा करने लग गया। प्रतिमा में गंगदेव की गहरी 'आस्था थी 
अ्रतः उसने अपने इष्ट से यही वरदान मांगा 'कि उसके शरीर का अन्त इष्ट के चरणों में 
ही हो। * ' ः ' 


सम्भवतः यह वह काल रहा होगा जब मुगलों द्वारा हिन्दू देवस्थानों को नष्ठ 
किया जाता था। चारभुजाजी के मंदिर पर भी जब यवनों की कुद्ृष्टि पड़ी तो गगदेव ने 
अपने पांचों भाइयों सहित डटकर लोहा लिया । पर वह पांचों भाइयों सहित ही खेत रहा । 
चांवखों की भागल' में गंगदेव का स्मारक आज भी विद्यमान है। यवनों के द्वारा अपने 
इृष्ट की प्रतिमा का अनादर नहीं कर दिया जाए इसलिए गंगदेव के परिवार वाज्ों ने 
प्रतिमा को पुनः जलमग्न कर दिया । 


किवदन्ती हैं कि तत्कालीन घूदी राज्य के नेड़ा ग्राम के गूजर शूरा को 
चारभुजाजी की पूजा करने का अवसर मिला । शूरा वर्तेमान पुजारियों का 
पूवंज था । वह एक वार गायें चराता हुआ गढ़वोर की पवेतमालाञ्ों में आकर बस 
गया । श्रीचतुभु ज भगवान साधु के वेश में चुपचाप शूरा की गायों का दुग्धपान करने 
लगे । शुरा को जब यह ज्ञात हुआ तो उसने साधु को अश्रपशव्द कहने शुरू किए पर उसकी 
जिह्ना तालू सै चिपक गयी । वह एक भी शब्द का उच्चारस नहीं कर सका | उसने साधु 
की ओर आंख उठाकर देखा तो उसके आइचर्य का ठिवगाना नहीं रहा कि उसके हुग्ध-चोर 
स्वयं भगवान चारभुजाजी हैं जो उसके सामने शंख, चक्र, गदा व पद्म घारण किये उसे 
दर्शन दे रहे हैं । 


शूरा को चारभुजानी ने आदेश दिया, “मैं अ्रभी अमरवापी' नामक 
तालाब में पड़ा हुआ हूँ, तू मुझे वहां से विकाल कर मेरी पूजा करना प्रारम्भ कर । यद्यपि 
एक गूजर होने के नाते तुके सेवा का विधि-विधान ज्ञात नहीं है फिर भी मैं तेरे द्वार 
निष्क्पूर्वंक की गई सेवा को स्वीकार कर लूमा।” श्रा ने तभी से गायें चराना छोड़ दिया 
और चारभुजाजी की भक्ति-भावना से सेवा-पूजा प्रारम्भ कर दी । 


सेवा-पू्जा के निमित्त महाराणा उदयपुर द्वारा छः हजार रुपये प्रतिवर्ष राज्य 
के कोप से स्वीकृति दी जाती थी । महाराणा एकलिंगजी की भांति ही चारभुजाजी को 
भी अपना इष्ट मानने लगे। धीरे-धीरे जनता के घनीमानी व्यक्ति भी चारभुजाजी में भद्धा 
रखमे लगे तथा मल्यथान वस्तुओं की भेंट चढ़ाने लगे । 


प्रत्येक भाद्रव शुवला एकादशी को गद़वोर में चिज्ञाल मेला लगता है जिसमें 


राजस्पान के लोकतीर्थ १३6 


मेवाड़ के अतिरिक्त शेष राजस्थान, गुजरात तथा मध्यप्रदेश के लोग भी भाग लेते हैं । 
मनोकामना सिद्धि के लिए चारभुजाजी को इन क्षेत्रों में पूरी मान्यता प्राप्त है। 


यह विशेषता की बात है कि कोई यात्री प्रातः उदयपुर से बस में वैठकर मेवाड़ 
भूमि के चारबामों--एकल्िंगजी, नाथद्वारा, कांकरोली तथा चारभुजाजी की यात्रा कर सायं 
तक लौट सकता है। राजस्थान का यह लोकतीर्थे भक्ति का अनन्य धाम है जहां प्रत्येक 
जाति और वर्ग के लोग श्राते हैं तथा मन में संतोष और सद्भाव का अनुभव करने 
लगते हैं । []) ६] 


२४०। राज़स्यान के लोकतीर्य 


वेशाखी 


० श्री दीनदयाल ओफा 





ए्डिशिन्न धर्मों संप्रदायों और पंथों की कीड़ा-स्थली जैसलमेर, अनेकों लोकतीथों 
से भरी पूरी है-।. चूघी,वैशख़ी, लोद्रवा श्र जैसलमेर नगर विभिन्न धर्मानुयाय्रियों के 
लिए झ्राज भी पवित्र स्थान माने जाते हैं और इन स्थानों पर दूर-दूर के यात्री आकर 
श्रद्धा-सुमन चढ़ाते हैं । जैसलमेर से १८ किलोमीटर की दूरी पर अवस्थित वैशाखी इसी 
तरह का प्राच्रीन लोक स्थात है। 


जैसाकि वैशाखी नाम से स्वयं सिद्ध है इसका सम्बंध भगवान बुद्ध से होना 
चाहिए । वैशाखी के विषय में पुरातत्वानुरागी डा० सत्यप्रकाश ने-लिखा है--जैसलमेर 
नगर से .१८ किलोमीटर की दूरी पर वेशाखी नामक एक स्थान है, जिसक़ा सम्बन्ध भी 
भगवान बुद्ध से माना जाता है । उस स्थान के विपय में विशद खोज की जा रही है भौर 
आशा की ज़ाती है. कि यथार्थ के ठोस प्रमाण मिलने पर किवदन्ती की सार्थकता पर 
निश्चित रूप से प्रकाश डाला जा सकेगा । 


यही नहीं, यहां के मंदिर का शिल्प एवं उसके द्वार पर पड़ा प्राचीन लिपि में 
लेखा शिलालेख भी उक्त कथन की साक्षी स्वरूप प्रस्तुत किया जा सकता है। वस्तुतः 
यहां पहले बौद्धों का प्रभाव था और तत्पश्चात शैव मत वालों का इस क्षेत्र पर अधिकार हो 
गया और सभी मंदिर शिव मंदिर वना दिये गये । 


प्रत्येक तीर्थस्थान के सम्बन्ध में कोई न कोई कथा अवश्य जुड़ी रहती है । 
चेशाखी के सम्बन्ध में भी कहा जाता है कि इस क्षेत्र की एक हिन्दू रानी को मुसलमान 
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ले गया परन्तु उसे शिवपूजा करने की छूट थी । वह नित्य नियम से शिव पूजा किया करती 
थी । कालान्तर में जब उस रानी का देहान्त हुआ तो उस राजा ने अपनी राची की स्मृति 
में एक शिव मंदिर वनवाया । वही शिव मंदिर वैशाखी का प्रमुख शिव मंदिर है। 


कहा जाता है कि यहां उत्तरी भारत के प्रमुख सन्‍्तों के साथ-साथ कबीर भी 
आए थे।आज भी इस क्षेत्र में कई स्थान 'कबीर री पठियाली” के नाम से पहिचाने 
जाते हैं । 


इस क्षेत्र में निवास करने वाली जातियाँ भील, मेघवाल आ्रादि के लिए यह 
स्थान गंगा की तरह पवित्र है और इन जातियों में किसी के मरणोपरान्त समस्त सत्कार्य 
यहीं आकर उनके परिवार याले करवाते हैं। यहां के कुडों में गंगा की धारा आती है और 
वह सभी को सद्सति प्रदान करती है ऐसी इस क्षेत्र के सभी निवासियों की मान्यता है । 


इन जातियों वाले ल्लोम ही नहीं वेशाखी पू्शिमा के दिन जब यहां मेला लगता 
है तो ब्राह्मण, वैश्य, क्षत्रिय सभी यहां के कुडों में स्ताब करके, परिक्रमा लेकर अपने 
आपको सौभाग्यशाली समभते हैं । 


नाथ सम्प्रदायानुयायी इस मेले पर एकत्रित होकर “भण्डार! करते हैं ।.इन 
भण्डारों में दूर-दूर के नाथ सम्प्रदायानुयायी आते हैं । कई भक्त इन भण्डारों में भेंट स्वरूप 
घन भी देते हैं । * ; 


वैशाखी पूर्तिमा को रातभर जागरण होता है। इन जागररा-मंडलियों में 
अनेकों संतों की भावभरी वाणियां गाई जाती हैं । महिलाएं भी कीर्तन करती हैं। इस 
प्रकार चारों ओर निर्मल चांदनी सी भक्ति-भावना की पावन गंगा प्रवाहित होती हुई 
दिखाई दैती है । | 


यहां पर कई कुड बने हुए हैं । इन कुडों में राधा कुड, कृष्ण कुंड, सती कुड 
और नाथ सम्प्रदाय वालों का कुंड विशेष रूप से महत्वपूर्ण हैं। इस क्षेत्र के निवासियों 
की ऐसी मान्यता है कि इन कुडों में वेशाखी पूणिमा को दोपहर के बारह बजे गंगा का 
प्रवाह आता है । इस समय इस कु डों में स्नान करने से गंगा स्तान सा पुण्य मिलता है । 
ये कुड इस क्षेत्र के निवासियों के लिए अक्षय जल के स्रोत हैं । चाहे वर्षा हो या न हो पद 
इन कुडों में तो पानी रहता ही है। | 


साहित्य, संगीत एव कला की दृष्टि से लोकतीर्थ वैशाखी का मेला लोकनसाहित्य 
के अनुसंघान कर्ताओ्रों के लिए तो विशेषरूप से दर्शनीय है । इस क्षेत्र में श्रायोजित होने वाले 
भेद्रों में यह मेला अत्यधिक महत्वपूर्ण है। | 


१४२ राजस्थात के द्ोकलीर्य 


धनोप 


० श्री त्रजमोहनर्सिह परमार 





ध्यनोप, जिला भीलवाड़ा की शाहपुरा तहसील का एक प्रमुख ग्राम है, जो शाहपुरा 
से लगभग ३६ किलोमीटर दूरी पर खारी नदी के दक्षिणी तट पर स्थित है । 


घनोप के विषय में यद्यपि ऐतिहासिक सामग्री का श्रभी तक विशेष श्रध्ययन नहीं 
- किया गया है फिर भी अतीत की टूटी कड़ियों को यहां से प्राप्त सिक्कों, शिलालेखों तथा 
स्मारकों और अवशेषों के भ्रध्यपन करने के उपरान्त जोड़ा गया है जिससे बड़े रुचिकर 
तथ्य सामने आये हैं । बागौर की भांति घनोप के पास पंचदेवरा नामक रेतीले टीलों पर 
उत्तर पाषाण कालीन मानव का निवास था । 


जनश्रुति के अनुसार धनोप राजा घुन्घधु की राजघानी थी। यह घुन्धु कौन था ? 
मार्कण्डेय पुराण में एक घुन्धु नामक असुर का उल्लेख है, जो गालव ऋपि के प्राश्नम 
(गलता--जयपुर के निकट) के आसपास उत्पात मचाया करता था । इस घुन्धु को नागराज- 
कुमार द्वारा मारे जाने का उल्लेख भी उक्त पुराण में मिलता है । यह घुन्धु कोई हर राजा 
या सामनन्‍्त तो नहीं है। इस सम्बन्ध में यह भी ज्ञातव्य है, कि अ्रभी हाल में घनोप ग्राम के 
एक मकान के पआलांगन में लगभग ४ फीट नीचे तीस चांदी के सिक्के मिले हैं । इन सिक्‍कों 
पर राजा का ऊध्वं चित्र तथा दूसरी ओर तथाकथित अग्निवेदी या सिंहासन बिन्दुओओं झोर 
रेखाओं के माष्यम से बनाये गये हैं । ये सिक्के ससेनियन सिक्कों जैसे हैं, जिन्हें पश्चि- 
मोत्तर तथा मध्य भारत में चलाने का श्रेय हूसों को दिया जाता है। 


राजस्थान के लोकतोर्थ । १४३ 
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घनोप पर ११ वीं शताब्दी में राठौड़ों का आधिपत्य था, तथा ८-१२ वीं शती तक 
शिव, शक्ति तथा वैष्णव मत का यहां प्राधान्य रहा | इसके अत्तिरिक्त यहां खारी तट पर 
एक मारतंण्ड भरव का १० वीं शती का लघु देवालय भी दर्शनीय है। इस मन्दिर को गांव 
वाले देवनारायण मन्दिर कहते हैं । मन्दिर ऊँचे चवूतरे पर पूर्वाभिमुख है, जिसके प्रवेश- 
द्वार की चौखट पर द्वारपालिकाओं के स्थान पर गंगा-यमुना, ऊपर लताशाखा और पदुम- 
पारिप पुरुषाकृतियां तथा चतुमुं खी कमल-परणुवारी--सम्मवत: मातेण्ड भैरव की प्रतिमा 
ललाट विम्व में अंकित है। सूर्य और शिव के मिलेजुले रूप का अकन उस समय के 
विभिन्‍न मतों के समन्वित रूप का परिचय कराता है । चौखद के ऊपर ललाट विम्त के. 
दोनों शोर मिथुनाकृतियां और बीच वीच में कीर्तिसुखों का अंकन है । जितके ऊपर नवग्रहों को * 
उत्कीरं किया गया है । 


घनोप अपने मच्यकालीन माता मन्दिर के लिए लोक सें सर्वाधिक विख्यात है | 
जनश्रू ति के अनुसार इस मन्दिर का निर्माण कन्नौज नरेश जयचन्द ने करवाया था | मंदिर 
की देवी की चमत्कारी प्रतिमा में श्रास्या रखने के कारण भक्‍तजन इसके चारों शोर निर्माण 
कार्य करा रहे हैं, जिसके कारण इसका मूल रूप कला और स्यापत्य की हृष्टि से ओमल 
होता जा रहा है। इस देवी मन्दिर पर वैस्ते वर्ष भर भक्तजन मनोतियां मनाने आते रहते 
हैं, परन्तु नवरात्रों के अवसर पर यहां सहस्त्रों की संख्या में मक्तजन दूर-दूर से आते हैं, इस 
प्रकार भक्तों का यह सम्मेलन एक पखवारे के लिए मेले का रूप घारण कर लेता है । 


ग्राम धनोप का किला भी अपनी विशेषता लिए हुए है, वह यह कि मध्यकालीन 
राजस्थानी परम्परा के प्रतिक्रुल यहां किले की दीवांरें पंत्थर के स्थांन' 'पर पक्‍की ईटटों से 
चनी हैं । 

पूरे में घनोष केवल वैष्णव, रोव और शक्ति पुजा का ही केन्द्र नहीं था, वरन यह 

बवेताम्वर जैन सम्प्रदाय की आस्था का भी केन्द्र रहा है। यहां के उत्तर-मध्ययुगीन दवेता- 

* स्वर जैन मन्दिर के यर्भगृह में १० वीं शती से लेकर १४ वीं शी की प्रतिमायें हैं,, जिनमें 

' काले पत्थर की चार पाइवेनाथ प्रतिमायें और गौमुख पक्ष की प्रतिमा विशेषरूपेण उल्लेख- 

सीय है । यह प्रतिमा भूरे बलुआ पत्थर में ववी चतुभु जी और सुखासनस्थ है । इस प्रकार 
-. घनोप प्रारम्भ से ही एक प्रमुख सांस्कृतिक केन्द्र और लोकतीर्थ रहा है । 
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१४४ राजस्थान के 'लोकतौोय 


कांकरोली 


० श्री सीताराम गुप्त 





बजस्थान कौ पुण्य भूमि अपनी स्वाभिमानी वीरग़ाथाझ्ों और वलिदानी परिपाटियों 
के लिए तो विख्यात है ही, इसे यह अभप्रतिभ गौरव भी प्राप्त है कि वैष्ण॒वों के सबसे 
विख्यात मंदिरों में से दो उसी के प्रदेद् में हैं । ये हैं नाथद्वारा के श्रीनाथजी और काँकरोत्ती 
के श्री द्वारिकाघीशजी के मन्दिर । 


श्रठारहवीं शताब्दी में दिल्‍ली को श्रौरंगजेब के शासन का मुह देखना पड़ा, जिसकी 
धघर्माधता ने अपने सभी पूर्वज मुगल सम्नराटों के इतिहास पर कालिख पोत दी। घ्मगप्राज 
जनता उसके धार्मिक पक्षपात से भरे निर्देय और बर्बर कारनामों से आतंकित हो 
उठी । न जाने कौन से नगर का कौन सा देव-मन्दिर उसकी कट्टरता का शिकार हो जाय, 
कहा नहीं जा सकता था । रामहृष्ण की लीला भूमि, गंगा-यमुना की लहरियों से सिची 
मिट्टी उसकी नीति का विशेष कोप भाजन बनी, जिससे धर्माचार्यो श्रोर उनकी 
आराध्य देव प्रतिमाओं की सुरक्षा संकट में पड़ गई | इसी दुप्काल में मथुरा के वल्लनाचार्य 
के वंशघरों ने विवश होकर अपनी झाराध्य कृष्ण मूर्तियों के साथ छिपते छिपते मेवाड़ के 
राज्य में शरण ली तथा नाथद्वारा और काँकरोली दो स्थानों पर देव प्रतिमाप्नों की पुनः 
प्रतिष्ठा की । इस प्रकार साथद्वारा के बाद चेष्णव सम्प्रदाय के दूसरे विख्यात तीयंस्थल 
बन जाने का श्रेय काॉकरोली को प्राप्त हुआ । 


राजत्यान के लोर्तोरं ।१४५ 


काँकरोली नाथद्वारा से लगभग १६ किलोमीटर उत्तर में राजसमन्द कील के तट 
पर अवस्थित है । यहां मोटर और रेल दोनों मार्गों से पहुँचा जा सकता है। स्टेशन से 
कॉकरोली कस्वा लगभग ५ मिलोमीटर दूर है । यहां यात्रियों के ठहरने के लिए कई 
घर्मेशालाए हैं । 


राजसमन्द की विशाल मील ने काँकरोली के कलेवर में चार चांद लगा दिए हैं 
दूर तक फैली हुई नीलाभ जलराशि और उसमें पाइवे से राँकती हुई पहाड़ी किसी वीर 
रमणी की भाँति अपना ओजस्वी स्वरूप दर्पण में निहारती सी प्रतीत होती है। मील के 
तट पर निर्मित तोरण और पक्‍के घाटों की सीढ़ियां वीर मेवाड़ राज्य की कलाप्रियता और 
प्रस्तर शिल्प का उद्घोष सा कर रही हैं । ऐसे रमणीय, शानन्‍्त और घधामिक चेतना के 
स्थल अन्यन्न कम ही मिलते हैं । 


काँकरोली वल्लभ-सम्प्रदाय के सात उपपीठों में से प्रमुख पीठ है । यहां श्री द्वारिका- 
घीश के रूप में भगवान श्रीकृष्ण की मनोहारी भांकी के दर्शन होते हैं। कहा जाता है कि 
अपनी दानशीलता एवं न्‍्यायप्रियता के लिए. इतिहास प्रसिद्ध महाराजा श्रम्बरीष इसी प्रतिमा 
की आाराघना करते थे। 


काँकरोली के गुसाई' (आचाये) वल्लभाचार्य के ज्येष्ठ पुत्र विट्‌ठलनाथ के तीसरे 
पृत्र के वंशधर हैं । मेवाड़ के राणा यहां के आचार्यों - के शिष्य होते आए हैं तथा मन्दिर की 
पूजा के लिए मेवाड़ राज्य की श्र से इक्कीस गांव मन्दिर को मिले हुए हैं। 


नाथद्वारा की भांति काँकरोली में भी एक विद्या-विभाग है, जहां प्रुष्टि मार्ग के 
प्राचीन ग्रंथों की महत्वपूर्ण खोज का कार्य होता है । 


यहां आसपास श्री वालकृष्णलाल, लाल बावा, ब्रजभूषणलाल आदि के मस्दविर हैं । 
द्वारिकाधीश मन्दिर के पास ही यहां एक जैन मन्दिर भी है, जिसे महाराजा राजसिह के 
मस्न्री दयालशाह ने बनवाया था । अन्य जैन मन्दिरों की भांति यह मन्दिर भी किसी समय 
: प्रस्तर शिल्प व मूर्तिकला की दृष्टि से उत्कृष्ट रहा होगा किन्तु अब खंडहर अवस्था में ही 
है.। कहा जाता है कि मराठी आक्रमण का कोप भाजन वनकर यह इस अवस्था को प्राप्त 
हुआ । फिर भी इस खंडहर अवस्था में. भी इसकी श्रष्ठता के दशेन होते हैं । 


इस प्रकार काँकरोली राजस्थान का एक विख्यात धर्मस्थल तथा दर्शनीय स्थान 
है, जो देश भर से दर्शकों श्ौर श्रद्धालुओं को झ्राकधित करने की क्षमता रखता है। 


[)] 
[] 


१४६ ॥ राजस्थान के शोकत्तीर्य 


* श्री भू थालाल नांढ़ला 





न्यई अथवा नहान जयपुर जिले की तहसील एवं पंचायत समिति बस्सी में एक 


- . ऐतिहासिक व धामिक स्थान है। यह भूतपूर्व जयपुर रियासत अथवा हूढाड़ क्षेत्र के 


पुरामे तीर्थों में से एक है । वर्तमान में यह स्थान नई के नाम से प्रसिद्ध है। नई श्रथवा नहान 
इसी स्थान का नाम है जो जयपुर-दिल्ली रेलवे लाइन पर पूर्व की और ३२ किलोमीटर 
दूर है । यह स्थान बहुत ऊंचे पव॑तों को श्रेरियों के मध्य भाग में, खंडहर अवस्था में विद्य- 
मान है । यहां पर नई के महादेव का प्राचीन शिखरबंद मंदिर है। मंदिर में शिव की 
एक प्राचीन मूर्ति है । वह इस क्षेत्र के लिए वरदान दायक है। यहां प्रति वर्ष श्रावण मास में 
एक विशाल मेला लगता है जो नईनाथ महादेव का मेला कहलाता है । इसमें लगभग २५- 
३० हजार यात्री भाग लेते हैं। इस मेले में यहाँ के मूल निवासी मीणा जाति के लोग 
अधिक संख्या में आते हैं । मीणा जाति इनको अपना आदिदेव मानती है जो 'शिवजी नई 
नाथ के' नाम से मशहूर है | मीणों के इतिहास व अन्य लेखों से पता चलता है कि यह 
स्थान मीणों की गोमलाडु खांप के लोगों की मुलस्थली रही है जो उनकी वंशावली से जाना 
जा सकता है । वंशावली में लिखा है कि राजा नहानदेव ने नई शहर को संवत २१० में 
बसाया था तथा यहां पर किला, कोट आदि के अलावा नवनाथ महादेव की प्रतिप्ठा भी 
की थी । यहां की दंत कथा है कि यह मंदिर नाहन देव ने अपने रणवास में वनवाया था । 


पुरातत्ववेत्ता श्री कारलाइल ने भी आज से २०० वर्ष पूर्व इस शहर की प्रशंसा 
की थी । उसने लिखा है कि भारत वर्ष में मेरे द्वारा देखे गये तीन स्थानों में से यह एक 
महत्वपूर्ण और ऐतिहासिक स्थान है, जो नई शहर के नाम से विन्यात था और ५०० 
वर्ष पहले उजड़ चुका था। इस शहर के वावन कोट और ५६ दरबाजे थे। प्री कारलाइल 


राजस्थान फे लोकतीरय ॥ १४७ 


ने एक कहावत का भी उल्लेख किया है, जो इस प्रकार है-- 'बावन कोट छप्पन दरवाजा, 


जहाँ बसे नई का राजा ।' 


विद्वान कारलाइल ने इस शहर के बारे में एक छन्द और उद्घृत किया है, जो 
इस प्रकार है--दूढाड़ के दो घणी, कह जयसिंह के जगराम' 


इस छुन्द से यह पता चलता है कि नई शहर, हूढाड़ की एक राजघानी थी 
और त्तव आमेर में राजा जयसिंह कछावा (कछवाह) राज्य करता थां | उस समय नई 
में कोई वलवान मीणा होगा जिसका नाम जगराम था। यह नई छाहर राजा भारमल 
कछवा (आमेर) के समय सन्‌ १६२६ में उजड़ गया था । राजा सवाई जयसतिह (द्वितीय) 
जिसने की १७१८ में जयपुर शहर की नींव लगाई थी, उस.समय मीणों का कोई राज्य 
नहीं रहा होगा । नई शहर को भारमल कछावा ने तत्कालीन मुगल सम्राट अकवर की 
सैनिक शक्ति से विध्वंस किया था और इस नगर,को उजाड़ कर लवाण शहर वसाया था 
जो यहाँ से लगभग १.१ किलोमीटर.-पूर्व की ओर है । यह कंछावा खांप के राजावत लोगों 
की वास भूमि कहलाती है । इसके अलावा इस शहर के उजड़ने पर कई गांव फिर बसे 
हैं, जो संभवतः ५०० वर्ष पुराने लगते हैं। 


नई शहर मीणों का मूल स्थान है । ढूढाड़ में लगभग दो लाख मीणे रहते 

हैं । इन मीखणों के यहां शिव तीर्थ आदि तीर्थ हैं। यहां के मीणों का नारा भी -हर-हर 
महादेव' है । पचवारा के मीरों भी शिवजी के उपासक हैं। समय-समय पर मेले श्लादि पर्वों 
पर ये हजारों की संख्या में एकत्रित होते हैं और अपनी भक्ति का प्रदर्शन करते हैं । नई 
अथवा नहान का नवनाथ महादेव, मीखों का तीर्थ स्थान है भौर इसकी पूजा बीलपत्र व 
जल चढ़ाकर की जाती है। शिवरात्रि के दिन दूर-दूर से इस स्थान पर भक्त लोग श्रात्ते हैं 
झौर पेट पलाण' दंडवत्त करते दिखाई देते हैं । मान्यता है कि यह शिव--तीर्थ साक्षात 
देव-तीर्थ है । यहां से लोगों की मनोकामना पूरी होती है। यहां लोग जागरण भौर ब्रह्म- 
भोज करते हैं, शिव की अखंड जोत जलाते हैं। शिव की पूजा जोगी-जाति के लोग 
करते हैं । शिव मंदिर पर्वतों के मध्य भाग में है | यहां पुराने मंदिर कोट की दीवारें, जो 
लगभग १०-१२ फीट चौड़ी है, आज भी देखी जाती हैं। यहां प्राचीन मंदिर के स्तम्भों के 
हिस्से भी पड़े हुए हैं और एक द्िलाखंड पर महात्माश्रों की कीतियाँ खुदी हुई हैं । दरवाजे 
की चौखट के सिरे पर गणेश जी की मूर्ति खुदी है जिससे पता चलता हैं कि यह स्थान 
काफी पुराना है और समय-समय पर इनकी मरम्मत होती रही होगी। इस क्षेत्र के 
निवासी अपने पशु खो जाने पर नई महादेव की वोल्यारी (मनोती) बोलते हैं। खिंरूड़ी 
चढ़ाते हैं श्रौर जोगी जिमाते हैं । इस प्रकार इस नईनाथ की महिमा, समस्त दूढाड़ श्रथवा 
जयपुर के क्षेत्र में लोक-तीर्थ-की आदर्श मर्यादा की प्रतीक है । 
[जु 


१४८। राजस्थान के लोकतीर्य ' 


शाहपुरा 


छ श्री ब्रह्मदत्त शर्मा 





ज्नीलवाड़ा की उत्तर दिल्या में लगभग ४८ किलोमीटर पर पक्की सड़क से जुड़ा 
आाहपुरा नगर है जहां रामस्नेही सम्प्रदाय का प्रमुख तीर्थ-स्थान रामद्वारा है। यह राम- 
'स्नेही सम्प्रदाय के प्रवर्तंक रामचरण जी महाराज की मुख्य गद्दी है । 


प्रत्येक वर्ष चैत्र प्रतिपदा को रामस्तेहियों का शाहपुरा में मेला लगता है जिसमें 
समस्त भारत के रामस्नेही साधु एकन्नित होते हैं और हजारों की संख्या में इस सम्प्रदाय के 
अनुयायी आते हैं । मेला प्रतिषपदा से पंचमी तक भरता है। प्रति दिन प्रातःकाल राम- 
चररणजी महाराज की वाणी (धर्म ग्रन्थ) बढ़िया कामदार मखमली कपड़े में लपेट कर राम- 
द्वारा लाया जाता है। प्रथ एक व्यक्ति के सिर पर रखा जाता है तथा जुलूस के साथ 
भक्तजन वाणी को उच्च स्वर से पाठ करते हुए पीछे पीछे चलते हैं । विशाल भवन की 
वारादरी में उसे रखा जाता है जहां लोग साष्टांग होकर वन्दना करते हैं । राजस्थान में 
ही नहीं गुजरात और सोौराष्ट्र में भी इस मत के मानने वालों की वहुल्यता हैं। राजस्थान 
'में तो लगमग सभी बड़े ग्रामों तथा नगरों में रामद्वारे वने हुए हैं । 


रामस्नेही साधु हल्के गुलाबी रंग की चादर ओढ़ते हैं, कोपनी लगाते हैं शौर मुंडा 

'हुआ सिर रखते हैं । जूते नहीं पहनते झौर न कोई श्रन्य श्रयार ही करते हैं । पानी के 

“लए एक “तूस्वी” तथा भोजन के लिए मिट्टी का पात्र (पात्ना) रखते हैं। ये गले में काठ 

की कंठी पहनते हैं और रामनाम की माला जपते हैं । बिना जाति-पांति के भेदमाव  राम- 
स्नेही साधु बना जा सकता है । 

इस सम्प्रदाय के झ्रादि शुरु रामचरणजी महाराज का जन्म माह सुदी, १४, सं० १७७६ 

“वि० में जयपुर राज्य के सोड़ा ग्राम में विजयवर्गीय वैश्य परिवार में हुआ था । तत्कालीन 

जंयपुर राज्य के दीयान होते हुए भी ये संसार से विरक्त ही रहते थे । एक बार उन्होंने 

सस्वप्त में देखा कि थे नदी में बहते जा रहे हैं तथा एक महात्मा द्वारा नदी से बाहुर निकाले 


राजस्थान के सोकतोर्य १४६ 


जज ८ है हा एफ 
3 हर पड हर हैं. +ह॥ कक 
अ ह्ल है. रद 2 हा ड़ अं 


जाते हैं। स्वप्न की ऐसी छाप॑ पड़ती है कि रामचरणजी घरवार छोड़कर अपना जीवन 
रक्षक महात्मा की तलाश में निकल पड़ते हैं। शाहपुरा के निकट दांतड़ा श्राम में उन्हें 
महात्मा के दर्शन हो जाते हैं जहां वे महात्मा के पास दीक्षा ग्रहरा करते हैं तथा भीलवाड़ा 
में ग्रचार करने लगते हैं। कुछ समय के पदचात्‌ शाहपुरा के तत्कालीन महाराजा के आग्रह 
पर आप शाहपुरा आकर तपस्या करते हैं। लोग धीरे घीरे झ्रापकी ओर आकपित होते है 
तथा 'राम' सम्प्रदाय का जन्म होने लगता है । 


रामचरखजी महाराज की 'वाणी' में रामनास को महासन्त्र तथा उसी को सूक्ष्म- 
वेद! की संज्ञा दी गयी है. वाणी में स्थान स्थान पर कहा गया है-- 


राम नाम लिख पत्थर तराई, भगत हित्त श्रीतार ही घर ही । 
ऊंच नीच भेद विचरि, सातों जन्स आपरणो हारे । 
संता के कुल दोसे नाहीं, राम राम कहे राम सनेही ॥॥ 


रामस्नेही सम्प्रदाय के अनुयायी साधुओं में से किसी योग्य एवं विद्वान्‌ साधु को 
अपना मह्त चुन लेते हैं और उसे “गद्दी पर बैठाना” कहते हैं । मेले के दिनों में पंचमी तक 
घाणी के जुलूस को वारहदरी तक पहुंचा कर भक्त लोग बारी-बारी से महन्तजी को 
दण्डवत्‌ प्रणाम करते हैं | तत्पशचात रामस्नेही साधु एक कतार में बैठकर भोजन करते हैं। 


मेले में भीलवाड़ा आदि स्थानों से दुकानें आती हैं। काठ की कंठी और माला की 
बड़ी बिक्री होती है। मेले के प्रथम दिन असंख्य ग्रामीण एकन्नित होते हैं श्लोर चंग झ्रादि 
पर लोकगीत गाते हैं । मेले में ये लोग नये वस्त्र पहनते हैं तथा मस्ती के आलम में अलगोभे 
पर तरह तरह की घुनें निकालते हुए कुण्ड के भुण्ड सामूहिक नाच गानों का आयोजन 
करते हैं । 

चातुर्मास की अवधि, में महन्तजी अक्सर शाहपुरा के बाहर ही व्यतीत करते हैं । 
इसके लिए अनेक भक्त अपने अपने गांवों में पावस व्यतीत करने के लिये उनसे निवेदन 
करते हैं । भेले पर ही पंचमी के दिन महन्तजी के निर्णय की घोषणा की जाती है कि 
आगामी चतुर्मास में उनका निवास कहा होगा । रामस्नेही साधु साघारणतः न तो किसी 
वाहन के द्वारा यात्रा करते हैँ--न जूते पहनते हैं और न छुतरी ही लगाते हैं । साधु, बारी 
बारी से प्रति दिन प्रातःकाल गांव में भिक्षा के लिये आते हैं और उससे ही अ्रपनी क्षुधापूर्ति 
करते हैं। मंहन्तजी भी इसी भिक्षा में से अपने लिये यत्किचित भाग ले लेते हैं । 


राजस्थान में मुख्यतः माहेश्वरी जाति के लोग इस सम्प्रदाय में आस्था रखते हैं 

किन्तु अन्य 'स्थानों पर अग्रवाल तथा गुजराती महाजन भी रामस्तेही सम्प्रदाय के 
8झनुयायी हें । ह 

[]) 


१५० । राजस्थान के लोकतोयर्य 


